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वक्तव्य 


प्रस्तुत पुस्तक मेरे उस एक टेख का संशोधितं ओर परिवद्धितं संस्करण 
है जो वैष्णवधमं वा संप्रदाय का क्रमिक विकास शीषक से "हिंदुस्तान 
पत्रिका के जनवरी १९३७ कै अंक मे प्रकारित हा था। उसके द्वारा 
मेने वेष्णवधमं का एक संक्षिप्तं परिचय देने की चैष्टाकी थी ओर इस वार 
उसी मं कुर ओर भी सामग्री जोड़कर उसे अधिक पूणं गौर व्यवस्थित 
रूप दे दिया हं। वेष्णवधमं पर लिखि गए साहित्य का कंठेवर बड़ा हं । 
परंतु उसे सुचारु रूप से सजाकर एक प्रामाणिक इतिहास लिखने का सफ़ल 
प्रयासं अभीतक नीं हो पाया हे । अग्रजो, गुजराती, वेंगखा आदि भाषाओं 
में आजतक लिखे गण ग्रंथ या तो एकांगी जानं पड़ते हं वा अपणं हुं । उनमें 
से किसी भी एक के अध्ययन से पुरा संतोष नहीं होता ओर न उरसे 
अपने अभीष्ट की सिद्धि ही होती हं। भारतीय संस्कृति के द्ष्टिकोण 
से वैष्णवेधमं के महत्त्व को स्वीकार करनेवालों के किए यह्‌ आवश्यकं हं 
कि वे इसकी रूपरेखा से पूणं परिचित हो जायं तंय! उसके अनकं शताब्दं 
में क्रमदाः विकसित होते गए, रूप को पह्घामे केर यहं भी जानं ल कि इसके 
समय-पमय पर भारतीय समाज से प्रभावितं होने ओर उसे प्रभावितं सी 
करने का वास्तविक रहस्य क्या हं । 
दिदी भाषा में मु आजलक एसी एक भी पुस्तक देखने को नहीं मिरी 
जो उक्त विषय कौ पुरी चर्चा एक साथ क्रमबद्ध रूप मे करतीदहो जौर 
जिससे उपर्युक्त उदेश्य की पूति की ओर कोई संकेतं मिलता हौ । हिंदौ- 
दित्य के ऊपर वैष्णवधमं तथा महायान, शेव, शाक्त, नाय एवं सूफ़ी 
संप्रदायो का न्यूनाधिक प्रभाव भी स्पष्ट दहे, कितु इस विचार से भी 
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ममीतक इस विषय के किरी ग्रंथ की रचना नहीं की जा सकी हं । प्रस्तुत 
पुस्तक प्रवानतः एसी ही कमी को दुर करने के उदेश्य से किया गया एक 
प्रयोगामत्क प्रयास ह । इसमें वेष्णत्रवमे के भिच-मिन्न विवयों पर पृथक्‌- 
पृथक्‌ लिन की अपेला उन्हं केवल शंक वद्ध कर दिया गया ह, जिस 
कारण उनमें से किती एक का व्परौरेवार परिचय नहीं मिल सकेगा ओौर 
वे वहां अधूरे से भी जान पड्गे। फिर भौ इस पुस्तक के सीमित क्षेत्र की 
द्ष्टिसेएेस( करना स्वभावतः आवश्यक हौ गया । 

इस पुस्तक के छिन में मुभे जिन लेखकों को कृतिं से सहायता 
मिलो हं उनका मं परम कृतज्न हुं। इस संवंध में मं उन सज्जनो के 
प्रति भी अमार प्रदशेन कर देना चाहता हं जिनके द्वारा मुभेएेसे ग्रंथ 
मिक पाए हँ अथवा जिन्होने मुके उपर्युक्त ठकेख को पुस्त॑काकार प्रदान 
कटने कै लिए प्रेरितं किया ह । इनमें मेरे मित्र श्री रामचंद्र टंडन का 
नाम विशेषल्य में उल्टेखनीय हं । आवरण-चित्र डा० वासुदेवशरण 
अश्रवाक के सौजन्य से प्राप्त हुआ हं जिसके लिए मेँ उनका हृदय से आभारी 
हं । इमी प्रकार गुजराती तथा अंग्रेजी मं प्रकाशित सामग्री को प्रस्तुत 
करने के लिए श्री जगदीप्रसाद गुप्त एवं श्री न्मदेश्वर चतुर्धेदी भी 
घन्यवाद के पात्र हं । 
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१. भक्ति का उदय ओर विष्ण-नारायण 


वैष्णवधमं हिंदू धामिक समाज का एक प्रमुख अंग हं ओौर किसी न 
किसी रूप मं, वह्‌ आज भारतवषं के प्रायः प्रत्येक भाग में जोवित ओर 
प्रचक्ितं हे । सिद्धांतों कौ दृष्टि से वह्‌ विशिष्ट धासिक विचारों कौ एक 
प्राचीन परंपरा हं जिसके अन्‌गामियों मे आजतक सेकडों प्रसिद्ध ईइवर- 
भक्त, प्रकांड विद्वान एवं धम॑निष्ठ व्यवितति हौ चुके हू । इसके समथन ओर 
प्रचार मं आजतक एक से एकर उत्तमं ्रधों को स्वना होती आहं ओर 
एक महत्वपूर्णं संस्था के रूप मे इसने समय-समय पर बड़े-बड़े सम्राटो अथवा 
राजवंों कौ छत्रछाया मे प्रचर सहायता भी पाई हं । इसके, सुगम एवं 
सवजनोपयोगी भव्ति-सिद्धांत ओर उनका अधिकतर जनता की ही प्रच- 
लित भाषा दारा प्रचार किया जाना, तथा एहंखौकिक जीवन के अतगत 
परिचित चरितो में ही अपने भगवान्‌ के आंरिक रूप कौ भावना जागृत 
कर, सुंदर आदर्शो की सृष्टि के लिए इसका प्रयत्नं करना सवंथा स्तुत्य हुं । 
इस धमं कौ एक प्रमुख विदोषता इसं बात में भो पाई जाती हं किं अपनं 
इष्टदेव की अपार दयां एवं प्रसाद का अधिकारी इसंनं प्राणिसातर को 
एक समानं माना हं आर प्रत्यकं व्यक्ति के किए प्रेम, प्रपत्ति आदिं सुखम | 
साधनों वारा अग्रसर होने का पूरा अवसर दिया हे,जिससे दइसके मूर सिद्धातो 
की व्यापकता ओर उनमें निहित उदारता काभी परिचय सिरता ह्‌ । 
परंतु, इन वातो के होते हए भी, इस धसं का कोई श्छुखकाबद्ध इतिहास आज- 
तक नहीं छिखा जा सका ओर इसके प्रारंभिक विकासं कौ रूपरेखा 
कतिपय -फुटकर प्रसंगो तथा अवतरणों के ह आघार पर अभौ तऊ निमितं 
होती आई हं । 

वेदिक-कालीन इतिहासं के अध्ययन से पता चरता ह कि जिस भव्ति 
मागं के अचर शिलाधार पर इस धमं की मूलभित्ति खड़ी हं उसका अस्तित्व 
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कम से कम संहिता-भाग की रचना के समय तक नहीं था । वह काल 
वास्तव म, कमकाड का युग था जव कि आयं-लोग प्रायः प्रत्येक प्राकृतिक 
वस्तु वा घटना मं किसी न किसी देवता की कल्पना कर ठेते थे ओर उसे 
भ्रसत्त रखनं कौ चेष्टा मं यज्ञादि कर्मों का अनुष्ठान करते रहते थे । वे 
प्राथना वा विनय मी अपने देनिक जीवन को आनंद के साथ व्यतीत करने 
की इच्छा से ही किया करते थे । उनका प्रधान उदय एेहिक सुखो की प्राप्ति 
तक ही सीमित था ओौर उनका ध्यान अंतःकरण कौ साधनां की अपेक्षा 
बाह्य विधानों का अनुसरण करने की ही ओर अधिक आकृष्ट रहा करता 
था । उस समय जितना महत्त्व वे मंत्रों के शुद्ध उच्चारण एवं विधियो 
के निर्वाह को देते थे उतनी चिता अपने हृदय कौ शुद्धि अथवा मनोविकारों 
के परिष्कार कौ नहीं रखते थे । हां, इतना अवद्य था कि उन्हुं अपने उक्तः 
कृत्यो के गुम परिणाम वा सफलता मं दृढ विद्वास भी रहा करता था गौर 
इस दृष्टि से, यदि हम चाहे तो, यह मी कहं सकते हु कि उनके कर्मकांड भीं 
मूलतः उनकी श्रद्धा हारा ही प्रमावित हुआ करते थे । कटा भी गया है 
“विना श्रद्धा कै यन्न का कोई भी अथं नहीं । श्रद्धा ही वास्तवमें यन्न की 
अधिष्ठात्री देवी हं ओर श्रद्धा एवं यज्ञ में कुछ भी अंतर नहीं हं ।"' श्रद्धा- 
हीन यजमान के सभी अनुष्ठान व्यथं ओर सारहीन हो जाते हु । 
इस श्रद्धा से ही आगे चकर क्रमराः श्रद्धामूकक भक्ति अथवा श्रद्धा- 
भक्ति का प्रादुरभावि हृजा ओर धीरे-वौरे आर्यो का प्रारंभिक बहुदेवव।द 
भी एकदेववाद में परिणत होने लगा । भक्ति की भावना स्वभावत 
अनेक कौ अपेक्षा किसी एक कौ ओर अग्रसर होती ह । भक्तिभाव से अन- 
प्राणित मनोवृत्ति वाल व्यक्ति के लिए यह स्वाभाविक ह कि वह॒ साधारणं 
विभिन्नताञों कौ उपेक्षा करता हुजा अपनी दृष्टि को अधिक से अधिक 
व्यापक बनाने का प्रयत्न करे तथा इतस्ततः विखरी हुई शक्तियों मे सामं- 
जस्य स्थापित करता हुमा उन्ह किसी एक रूप मं निविष्ट करे ओौर इस प्रकार 
। उसे अपनं उच्चतम आदो का कद्र भी वना ले । अतएव, जिन-जिन प्रमखं 
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देवौ की कल्पना पहले पृथक्‌-पृथक्‌ रूपो मे की जा रही थौ वे अव केवल 
एक के ही विविध रूपों में दीख पडने लगे ओर अंतमे उनके भिन्न-भिन्न 
नामों तक का प्रयोग उसकेही लिए होने कगा। उदाहरण के लिए, अब 
इस प्रकार कहा जाने लगा, हे अग्निदेव, तुम्हीं वरूण हो तुम्हीं मित्र 
हो तथा तुम्हीं इद्र भी हो ओौर तुम्हीं अयमा होकर सदा स्वामिवत्‌ भी कायं 
किया करते हो" इत्यादि ओौर कभी-कभी तोयो भी कह दिया गया कि 
“विद्वान्‌ लोग उसी (सत्‌) को इद्र, मित्र, वरुण वा अग्निके नाम से पुका- 
रते हँ ओर वही विराट पखोवाला दिव्य गरूड भी ह । उसी एक (पदाथ) 
का वर्णेन वे अनेक प्रकार से करते हे, इसलिए वही एकमात्र सत्‌ (सृष्टि 
को आविर्भाव प्रदान करने के कारण) अग्ि (संसृति एवं परिवतेन का 
मूक कारण होने से) यम तथा (अखिल विर्व का आधारभूत होने से) 
मातरि वान्‌ भी कहलाता हं ।''^ इस दूसरे प्रकार की विचारधारा के 
अनुसार अखिल विर्व को मौलिक एकता भी प्रतिपादित हुई ओर वह सत्ता 
क्रमराः परमात्मतत्त्व हो गई । 

अनुमान कतिया गया ह कि एसे ही किसी समय के लगभग आर्यो की 
अनेक परिषदं वा सभाएं भी हुआ करती थीं जिनमे, अनुभव-वृद्धि अथवा 
मतभेद के कारण उठने वाले विविध प्रइनों पर वे रोग विचार-विनिमय 
किया करते थे । एसे अवसरों पर किए गए दानिक विवेचन एवं तकं-वितकं 
काही यह परिणाम था कि, आगे चलकर, वेदों के क्रमशः ब्राह्मण, आर- 
ण्यक' एवं उपनिषद्‌" नामक विभिन्न भागों कौ रचना हुई ओर वैदिकवमं 
के एक सुव्यवस्थित साहित्य का सूत्रपातं हुआ । इन रचनाओं के आधार 
पर क्रमशः वेदिक कृत्यो को विधि-परपरा स्थिर की जाने लगी, मूल दा्- 
निक तत्त्वों का अन्‌संधान आरंभ हुआ तथा गृढ़ रहस्यं का स्पष्टीकरण 


ऋग्वेद, ५।३।१-२ 
इद्र भित्र वरुणमग्निमाहुरथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक सद्धिश्रा बहुधा वदन्त्यग्निं यमं मातरिङ्वानमाहुः । 
ग्वेद १।१६४।४३ 
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होन र्गा । उपयुक्त एकदेव अथदा परमात्मतत्त्व के ही समान जीवात्मा 
तथा अव्यव्ल प्रकृति कौ भावना का भी उदय लगभग इसी काठ मे ञः । 
जीवात्मा के कम एवं जन्मांतर कौ कल्पना के आधार पर आर्यो के हदय में 
इस बात को भो उत्कठा जगी कि कमेवंधन के अनवरत चक्कर से उवे 
उन्म्‌क्त करनं के किए अधिक सं अधिक महत्त्वपुणे साधन काम में लाना 
चाहिए । इस उदेदय की पूति के लिए उन्होने सांसारिक कर्मजाल से पृथक 
रहकर परमात्मचितन में संग्न होने की एकं एसी साधना आरभ की जिस 
अभ्यास-क्रम कौ दीवंव्यापिनी क्रिया तप वा तपस्या के रूप में परिणत 
हुं । निरंतर ध्यान दवारा जौवात्मा जौर परमात्मा के सान्निध्य का उत्तरो- 
बढता जाना सिद्ध होता हं। अतएव दूसरे शब्दों मेंदट्से “वैदिकं 
उपासना वा ध्यानयोग" भी कह सकते हं ओर भक्ति-भावना की इष्टि 
से यदि इस पद्धति पर विचार किया जाय तो यह्‌ भी क्हगे किं वैदिकं 
उपासना, वास्तव से, श्रद्धा-भक्ति काटी एक अन्य प्रकार से विकसित 
स्प थौ । 


जान पडता हं कि उपर्युक्तं समय तक ॒वंष्णवधमं के कदाचित्‌ किसी 


~ ~~ 


भी अंग की स्वना नहीं हौ पाई थी ओर स्वयं ˆ भव्ति' शब्द भी उस काकमें 
शरद्धात्मकं प्रेम को अपिक्षा प्रेममात्र के अथं मं बहुधा प्रयुक्त हया करता 
था ।* भक्ति की वेष्णवान्‌ मोदित भावना का आविभावि, आर्यो के आध्या- 
त्मिकं एवं दादानिक विचारों म पीर अधिक गंभीरता आने पर हुजा ओर 
तभी वह्‌ प्रारंभिक श्रद्धा वा उपासना से विकसित होती हई करमशः उपास्यं 
भगवान्‌ के एरय वा मूलतत्त्व म भाग टेना (भज्‌ = भागलेना, बटन 
भादि) व्यक्त करनेवाछे अधिक व्यापक भाव मं परिणत हुई 1 इसी 
प्रकार उस उपास्यदेव के व्यक्तित्व की कल्पना भौ बहुत काल के अनंतरही 


की जा सकी । संहिताकार मे विष्णु सवेप्रथम एक साधारण देवता के 


रूप मं ही दीख पडते हं । ग्वेद' के कई स्थलों पर वे एक आदित्य मात्र 





'भांडारकर : 'वेष्णविल्म शेविजम एंड माइनर रेलिजस सिस्टप्स', पु० ४१ 
कोथ : कल्याण-कल्पतर' (गोरखपुर, जगस्त १९३६), पु० ५५४ 
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समभे जाते हं ओर दिन भर की यात्रा को केवर तीन पणं मेही पुरी कर 
देने कै कारण आयं-लोग उन्हं महत्व देते तथा उनका योगान करते जान 
पड़ते ह । उनकी महत्ता बड़े-बड़े गो द्वारा आकारमंडल वा सारे ब्रह्मांड 
कोमःप देने पर ही निभर हं । जसे, अयिनद्वर गोपा विष्णु ने केव 
तीन पगों वाराही नांघ दिया ।* तथा ““विष्गु ने तीन पग किए ओौर इसे 
(ब्रह्मांड) को नाध गए 1" इन तीन पगों वा पदों में से केवल पहले 
“दो अर्यात्‌ पृथ्वी ओर अंतरिक्न को ही मनुष्य देख वा प्राप्त कर सकते हुं । 
तीसरे तक कोई भी नहीं पहूंच पाता । वह्‌ चिडियों को उड़ान सेभौ ऊपर 
हे ।'** “तृतीय पद विष्ण का परमपद हं उसे विद्टज्जन आकाश कौ ओर 
सदा ऊंची दृष्टि लगाकर देखा करते हं । “' ““वहां निष्णु के उस विदा परम- 
पद मे मधुर आनंदरस का स्रोतं विद्यमान हं ।''“ इसी प्रकार विष्णु कानाम 
कहीं-कहीं ऋतस्य गभम्‌" आदि कै प्रसंगो में यज्ञ के बीजरूप देवताः 
अथवा, ब्राह्मणो' कौ रवना के समय तक 'यज्ञोहं वे विष्णुः" आदि द्वारा 
स्वयं यज्ञ के अथं में मी प्रयुक्त हभ हं ओौर वे यज्ञो कौ संफलता में वहुधा 
सहायक भी समभे गए हं । 

परंतु उक्तं दोनो प्रकार के उदाह्रणों से अधिक मह॒त्वपुणे वे प्रसंग 
सभभ जाने चाहिए जहां पर विष्णु को इद्र नमक अन्य प्रसिद्ध देवता 
का योग्य सहायक“ साना गया ह अथवा जहां-जहां इद्र के साथही 


श्रोणि पदानि चक्रमे विष्णुर्गोपा अराभ्यः। ऋग्वेद, १।२२।१८ 

`इदं विष्णु विचक्रमे तरेधा निदघे पदम्‌ । ऋग्वेद, १।२२।१७ 

हे इदस्य क्मणे स्वररी भिख्याय सर्पो भुरण्यति । 
तृतीयस्य नकिरा दधति वयश्चन पतयन्तः पतत्रिणः! बहौ, १।१५५।५ 

` तद्धिष्णोः परमं एदं सद्य परयन्ति सूरयः । दिवीव चक्षुराततम्‌ । वही, 
१।२२।२१० 

"उरुक्रमस्य सहि बन्धुरित्था, विष्णोः पदे परमे भ्व उत्सः। बही, 
९।१५४।५६ 

इन्द्रस्य युज्यः ससा । वही, १।२२।१९ 


उनकी वीरता वा पराक्रम की प्रदांसा एक-समान रूपसे को गर्ह्‌ । 
कभी-कभी उन्हे इद्र से वड़ा तक भी स्वीकार कर किया गया ह्‌ ।* ब्राह्यणो 
की रचना के समय तक तो वे सचमुच सवसे बड़ समभ जाने लगते हँ ओौर 
स्वयं अग्निदेव की प्रतिष्ठा उनसे कम की जानं लगती हे 1* रातपथ- 
बराह्मण“ मे एक कथा आती ह जिसमे वणन किया गया मिलता ह कि विष्णु 
ने किस प्रकार यज्ञ के विषय मं सभी देवताओं से बढ़कर काम किया ओरं 
उसके कारण उन्हें उन सभी से श्रेष्ठ भी समा गया । फिर उसी ब्राह्मणः 
के एक दूसरे स्थर पर" विष्णु के पहले वामन-रूप में दिखलाई पड़ने ओौर 
फिर लेटकर कमरा: बठते-वढ़ते सारे भूमंडल मे व्याप्त हो जाने का भी प्रसंग 
आया है, जिससे इस देवता की महत्ता मे चमत्कार एवं अलौकिक राक्ति 
का प्रादुर्माव मी दीख पडता ह । अन्‌ मान किया जाता हं कि वैदिककाल 
मेही देवताओं कै राजा इद्र, विष्णू को प्रतियोगिता मे नीचा देखते 
हुए से जान पड़े ओौर देवेंद्र का पद एक प्रकार से करमशः छिना जाता 
हमा इद्र के हाथ से निकठकर विष्णु के पास पर्हुच गया। अंत में 
विष्णु की विजय यहां तक पूरी हो गई कि वहत कुछ इद्रसूक्त' कै ही 
समान एक "विष्णुसूक्त' कौ भी रचना कर दी गदं ओौर इद्र के लिए प्रयुक्त 
अनेक महत्तासूचक शब्द ॒तक पीछे विष्णु के. भी विषय में प्रायः ज्यों 
के त्यों व्यवहृत होने खगे । उदाहरण के लिए यह भरीभांति सिद्ध किया 
जा सकता हं कि विष्णु के हरि, केरव, वासुदेव, वृष्णीपति, वृषण, 
ऋषभ, वैकुंठ, वृहच्छूवस्‌ जैसे नामादि पहले इद्र के ही किए प्रयुक्त 
होते थे अथवा इद्र-संबंधी किसी वस्तु को सूचित करते थे ओर वे धीरे-धीरे 
विष्ण्‌ के कई नामों एवं उपाधियों के आधार वन गए ।''* इतना ही नहीं, 





ऋग्वेद, ६।६९ वही, ७।९९ 
अग्नरवे देवानामवमो विष्णुः परमः। एेतरेयत्राह्मण, १।१ 
“उतपयब्राह्यण, १४।१।१ "वही, १।२।५ 
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परमात्मदेव के पद पर पहुंचते-पहुंचते विष्णु को कई अन्य देवताओं से भी 
अनेक प्रतिष्ठासूचक राव्द मिले जिनमें चक्रपाणि"° तथा छरष्ण'? जैसे 
शाब्द वेदिक देवता सवित्‌ वले वणनों से किसी न किसौ प्रकार किए गए 
कटे जा सक्ते हं । 

वेष्णवधमं के उपास्यदेव का एक दुसरा नाम "नारायण' है जो वैदिक 
साहित्य के अंतगंत अनेक स्थलों पर आया हं । ऋग्वेद" मे एक स्थर प्र 
इस प्रकार कहा गया हं--“आकाडा, पृथ्वी ओर देवताओं के भी पहले वह्‌ 
गभ डरूपी वस्तु क्या थी जो सवंप्रथम जल पर ठहरी थी ओर जिसमे सभी 
देवताओं का भी अस्तित्व था ? जल के ऊपर वही गर्भाड ठहरा हजा था 
जिसमे सभी देवता वतंमान थे ओर जो सभी कुछ का आधार-स्वरूप हे । 
वहं विचित्र वस्तु अजन्मा की नाभि पर ठह्री हुई थी जिसके भीतर सभी 
विद्यमान थे । जिससे पता चरता ह कि सबसे प्रथम जल का अस्तित्व 
माना गया हे जिस पर ब्रह्यांड का ठहरना बतलाया गया है । यह ब्रह्मांड 
ही कदाचित्‌ वह वस्तु हं जिसे आगे चकर जगत्स्रष्टा अथवा ब्रह्मदेव की 
पदवी दी गई ओौर वह्‌ अजन्मा जिसकी नाभि पर वह्‌ गर्भाड ठहरा था वही 
नारायण' हं । इस ब्रह्मांड मे सभी देवताओं का वतंमान रहना कहा गया 
हं, अतएव नर' से अभिप्राय यहां पर उन सभी देवताओं अथवा मानवो 
से भी हं जिनके अयन' वा अंतिम लक्ष नारायणः ह ओर वे ही उनके 
आघार-स्वरूप भी हं । इस नारायण' शब्द की वेदिकं देवतावाची "विष्णु" 


'अवतेयत्सूर्यो न चक्रम्‌ । ऋग्वेद, २।११।२० 

आकृष्णेन रजसा वत्तमानः ! वही, १।३५।२ तथा सविता. . . . . . . 

कृष्णेन रजसा दयामृणोति । वही, १।३५।९ | 

परो दिवा पर एना पृथिव्या परो देवेभिरसुरेयंदस्ति। 
केस्विद्‌ गभं प्रथमं दध्र आपो यत्र देवाः समपर्यन्त विरवे ॥।५॥! 
तमिद्‌ गभं प्रथमं दध्र आपो यत्र देवाः समगच्छन्त विशवे । 
अजस्य नाभावध्येकमपिंतं यस्मिन्विइवानि भुवनानि तस्थुः ॥६॥ 

` वही, १०।८२।५-६ 
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दाब्द से यह विरोषता हे कि इस नाम से पुकारे जानेवाटे देवता एक प्रकार से 
सृष्टि-विषयक भावना का. भी केंद्र वन जाते हं ।* रातपथत्राह्मण' में 
एक स्थल परः यह्‌ मी कहा गया मिलता ह कि “एक वार पुरुष नारायण 
ने यज्ञस्थान पर स्वयं ठहर कर वसुओं.सट्रो ओर आद्वित्यों को अन्यत्र भेज 
दिया ओर यन्ञक्रमं को संपादित करके वे सर्वाधिकार तथा सवेव्यापी तक 
हो गए 1“ यहां पर तथा तैत्तिरीय आरण्यक! के अतगत नारायण कौ 
विभूतियों का प्रायः वही वर्णन हं जौ ऋग्वेद' के उपर्युक्त प्रसंग मे भी 
दीख पड़ता ह्‌ । चतपथत्राह्मणः के एकं अन्य स्थल पर* मी पुरूष नारायण के 
पंचरात्र सत्र कर, सर्वश्रेष्ठ वन जाने कौ चर्चा कौ गई हुं । नारायण अथवा 
पुरुषनारायण, इस प्रकार परसदेव वा परमात्मा के ही समान सर्वच्चि हो 
जात्ते हं ओर छग्वेद' के पुरुषसूक्त '* के प्रणेता नरायण ऋषि को यदि 
अन्य कई अंगो की रचना करनेवाखों कौ ही भांति, उक्त 'सूक्त' का विषय- 
पुरुष भी मनि लिया जाय तो, कह सकते हं कि "पुरुषः ओर नारायणः 
शाब्द वहां, वास्तव में, एक ही देवता के लिए प्रयुक्त हृए हे, जैसा कि 
रातपथब्राह्यमण' के उपर्युक्त "पुरुषनारायणः' खब्द से भी सिद्ध होता हं । 
तंत्तिरीय आरण्यकः मं इसी परमात्मस्वरूप नारायण को हरि भमौ कहा 
गया हे जो चब्द पहले इद्र के लिए व्यवहृतं होता रहा ओौर आगे चकर 
विष्णुः का एक नाम हो गया । 





-भांडारकर : व° जो०!, पु ०४३ 
'तेत्तिरीय आरण्यक, १०।११ 
"ऋगवेद, १०।९ 

“तत्तिरीय आरण्यक, १२।११।९ 


`कतयथन्नाह्यण, १२।२३।४ 
शतपथब्राह्मण, १३।६।१ 
चांडारकर : व° कसो०, पुतं 
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२, साखतधर्मं ओर बासदे व-कृष्ण 


प्रारंभिक वेदिक कार मं विष्णु ओर नारायण नामक देवता भिन्न- 
भिन्न थे। यदपि इन दोनों नामों का प्रयोग उस समय कभी-कभी परमात्मा 
के च्एिभीहो जाता था, फिर भी उनका अंतिम एकीकरण कदाचित 
तेत्तिरीय आरण्यक" कौ रचना के समय तकं नहीं हो सका ।' वैदिक 
काल मे, अथवा उसके कुछ पीछे तक भी आयं लोग इन दोनो देवताओं मे से 
किसी को भौ आधुनिक उपास्यदेव के रूप मं नहीं समभा करते थे । विष्ण 
का संवंघ अधिकतर यज्ञ के साथ रहा ओर नारायण सुष्टि का मलाधार 
माने जाते रहे । अतएव, उस समय के आयं लोग या तो उनसे अपने यज्ञादि 
कमा मं सहायता प्राप्तं करनं के लिए वा एेहिक सुखों कौ अभिलाषा से 
वहुधा प्राथना किया करते थे या उनके परमात्मा कौ परम ज्योति का स्वरूप 
मान लिए जाने पर वे उन्हं उपलब्ध करने के प्रयत्न मे कभी तपस्यादि मे 
प्रवृत्त हो जाते थे । उन देवताओं में अभी तक किसी दयाल" (भगवान 
कौ भावना का अविष्ठान नहीं हो पाया था । इस प्रकार का भक्तिभाव, 
सवप्रथम, उस समय लक्षित हृञा जव कि वैष्णवधमं के विकसित रूप. 
सात्तवत वा भागवतधमं-संबेधी विचारों का प्रचार होने लगा । सात्त्वत-, 
धमं के मुख्य उपास्यदेव वासुदेव -ङृष्ण थे ओर वे ही उसके मल प्रवत्तक भी 
माने जाते हं । परतु 'वासुदेव' ओर छ@ृष्ण' ये दोनों नाम भी "विष्णु" एवं 
नारायण" कौ भाति पहले पृथक्‌-पृथक्‌ प्रयुक्त होते थे ओर इनके संयक्त 
प्रयोग का अवसर भी, उसी प्रकार, कालांतर मे ही उपस्थित हा । फिर 
तो, आगे चलकर, यं दोनों शब्द एक दुसरे के पर्याय बन गए ओर इनके 
हारा अभिहित किए जान वाके वासुदेव एवं कृष्ण को दो भिच्च-भिन्न मानना 


'रायचौधुरी : अर्ली हिस्टरी अव्‌ दि वैष्णव सेक्ट', पु० १८-१९ 
= २ १ न 


त्यायतः असंभव हो गया ।'* अत मं वासुदेव्‌-ङृष्ण भी विष्णु-नारायण से 
मिलकर अभिन्न हौ गए ओर, वेष्णवधमं इस प्रकार पूर्णतः संघटित हौ गया | 
वेदिक साहित्य में वासुदेव का नाम किसी संहिता, ब्राह्मणः व 
प्राचीन "उपनिषद्‌" के अतगत नहीं आता । यह एक स्थल पर केवर 'तंत्ति- 
रीय आरण्यक" के दसवें प्रपाठक मेः पाया जाता हं, जहां पर यहं विष्ण 
के एक नाम कौ भाति व्यवहूत हुआ ह्‌ । डा० राजद्रलाक मित्रका कहू 
हं किं इस आरण्यक' कौ रचना वहुत पीछे हुई थी ओर इसमे भौ वहं स्थल 
खिलसू्प' वा "परिशिष्टभाग' में आया हुं । डा० कीथ नें इस आरण्यकं 
का समय ईसा के पूवं तीसरी शताब्दी में निरिचत किया हं,“ जिससे उस 
काठ तक वासुदेव तथा विष्णु एवं नारायण कौ एकता का संपन्न हो चकना 
सिद्ध होता हं । महाभारत' के कु स्थलों पर वासुदेव शब्द का अथं बतलाते 
हए कदा गया हे, भें वासदेव इसलिए कहलाता हं किमे सभी प्राणियों 
को अपनी माया वा अलौकिक ज्योति दवारा आच्छादित किए रहता हं । 
तथा (सूयं के रूप मं रहकर मं अपनी किरणों से सारे विश्व को टंक लेता 
ह ओर सभी प्राणियों का अधिवास होने कै कारण भी मेरा नाम वासुदेव 
^ परतु उसी ग्रंथ में वासुदेव को वासुदेव कापुत्र*मी कहा गया 
टे ओर एक बनावटी वासुदेव की भी कथा आती हं जो वास्तव में पौड़ 
का राजा था। पतंजलि ओर वष्णवधमं के पद्यतत्र ने एसे दो वसुदेवं 


रे 
ह्‌ । 
९ 


'रायचौधुरी : अ० हि० वं०” प° २२ 

नारायणाय विरहे, वासुदेवाय धीमहि तन्नो विष्ण्‌ः प्रचोदयात्‌ । 
`राजद्रलाल मित्र : त॑त्तिरीय आरण्यक, भूमिका, पृ० ८ 
"रायचौुरी : अ० ह° व०” प° ६३ 


'बसनात्सवंभूतानां वसुत्त्वाहेवयोनितः । वासुदेवस्ततो वेद्यः । इ्यादि 


महाभारत, ५।७०।२० 
छादयामि जगद्िश्वं भृत्वा सूयं इवांशुभिः 

सर्वभूताधिवासज्च वास्‌ देवस्ततो हयहम्‌ । वही, १२।३४१।४१ 
“वही, ३।१४।८ 
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कौ चर्चा कौ हं जिनमे से एक "तत्रभवत्‌" ओर दुसरा क्षत्रियं ह ।' 
उधर महाभारत के ही श्रीमद्भगवद्गीता नामक प्रसिद्ध अंडा में 
श्रीकृष्ण ने कहा हे, “मं वृष्णियों मेँ वासुदेव हं”* जिससे वासुदेव का 
वृष्णिकरुल मं उत्पन्न होना भी विदित होता हे । इसी प्रकार बौद्धो के 
वट जातक, मे वासुदेव को “मथुरा प्रदेश के उत्तरी भाग में रहनेवाले 
किसी राजवंश कौ संतति ` कहा गया हं ओर उसमें यह भी लिखा 
मिलता हं कि उक्त राजवंश कान्ह द्वीपायन कौ अवज्ञा करने के कारण 
नष्ट हो गया । इसी वात का उल्लेख कौटिल्य के अथंशास्त्र' में भी हुजा हैँ 
जहां वृष्णिकुल के स्थान पर वृष्णियों के किसी संघ कौ चर्चा कौ गई हे । 
उसमें कहा गया हं, “अपनी इंद्रियो को संयत रूप मे न रखने वाला शो 
नष्ट हो जाता हं । वातापी, हषं के मारे फूककर अगस्त्य ऋषि पर आक्रमण 
करने के कारण, ओौर वृष्णिसंघ वाले दवैपायन के विरुद चेष्टा करने से 
विनष्ट हो गए 1“ 

महाभारतः के भीष्मपवं (६प्वें अध्याय) में आता है कि ब्रह्म 
देव ने पुरुष परमेश्वर कौ स्तुति कौ ओौर उनसे प्रार्थना भौ की 
कि आप चक्कर यादववंश कौ वृद्धि कीजिए ओर, उन्हं वासुदेव नाम 
से संबोधित करते हए, उन्होने यह भी कहा कि आपने ही संकषण के 
रूप मे अवतीर्णं होकर अपने पतर प्रयम्न को उतपन्न किया ओर प्रयुम्न 
से विप्णुस्वरूपी अनिरुद्ध कौ उत्पत्ति हुई जिससे मेरी रचना हृई थौ ओर 
उसीके अनुसार अव एक बार फिर भी मनुष्य-योनि मे जन्म धारण 
कोजिए। उक्त पव कं ६६वे अध्याय के आरंभ मे, इसफ आगे, यह भौ 
कठा गया हं कि प्रजापति ने परमेश्वर से विनय की थी किं आप चकर 
मानव-योनि मं वासुदेव का अवतार धारण कीजिए ओर परमेदवर के स्थान 


"दि एज अव्‌ इंपीरियल यूनिरी, पृ०.४४० 

वृष्णीनां वासृदेवोस्मि | श्रीमद्भगवद्गीता, १०७७ 
रायचौधुरी : अ० हि° वेऽ", पु० ४ 

` शामाज्ञास्त्रौ : "दि अर्थशास्त्र अव्‌ कौरित्य" प° १२-१३ 





प॒र फिर अध्याय भर में वासुदेव नाम का ही व्यवहार किया गयाह्‌ । इस 
पर डा० भांडारकर का अनुमान हं कि “वासुदेव मव्ति-सप्रदाय के प्रवत्तंकं 
का नाम थाओौर उक्त भरसंग का अभिप्राय यही जान पडता हं कि वहु अन्य 
तीनों (अर्थात्‌ संकषण, प्रद्युम्न एवं अनिरुद्ध) के साथ किसी पट्टे युग मं 
भी वत्तमान रह चुका था 1" वासुदेव का किसी विशेष घमं वा संप्रदाय का 
उपास्यदेव टो? ईसः ऊ दुवं सातवीं ाताब्दी के प्रसिद्ध वैयाकरण पाणिनि 
के एक सूत्रः से मी सिद्ध होता हं, जहां पर उक्त संप्रदाय कं अनुयायियों 
को "वासुदेवक' नाम से निदिष्ट किया गया हं । महाभाष्यकार पतंजलि नं 
भी इसे उसी अथं में समभा ह्‌ ओर उनके एकं अन्य सूत्रः पर अपना 
माष्य लिखते समय कहा हं कि वासुदेव' जौर वारदेव' दोनों ही वृष्णि नाम 
हे ओौर वे क्रमाः वासुदेव" एवं 'बल्देव' शब्दों से बने हें । बौद्धो के "निर्हुदा' 
नामक एक पालि-गरंथ से यह भी पता चरता हं कि ईसा के पूवं चौथी शताब्दी 
मे वासुदेव तथा वदेव कं सप्रदायिक अनूयायी वत्तमान थे“ ओौर इातपथ- 
बराह्मण" मे एक स्थान पर "वार्ष्णेय! शव्द का व्यवहार हुआ हं जिससे 
वृष्णिवंदा की प्राचीनता का भी अनृमान किया जा सकता हे 
महाभारतः के आदिपवं में एक स्थल पर आया हं कि वासुदेव नं 

एक बार वष्णिकूर वालो को संबोधित करते हुए कहा था कि पाथं अथात्‌ 
अर्जुन सात्त्वतो को छारची नहीं समते ओर उसी पव मे एक अन्य स्थल पर 
स्वयं वासुदेव को भी सातत्वत' कहा गया हे । इस प्रकार 'वा्णेय' एवं ' सात्त्वत , 
वस्तुतः एक टी जान पडते हँ । इस वात के प्रमाण में "विष्णुपुराण" के चतुथ 
अंदा के ग्यारह अध्याय कं अंत में पराशर द्वारा दिया हुजा यदकुक का वर्णन 
'भांडारकर : “व° शे०", पृ० १३-१४ 
-बासुदेवाजुनाभ्यां वुन्‌, ४।३।९८ पर पातंजल महाभाष्य । 

`ऋष्यन्धक वृष्णि कुरुभ्यङ्च, ४।१।११४ पर पातंजल सहाभाष्य । 
-भांडारकर : “व° जं०, प० ३-४ “शतपथब्राह्मण, ३।१।९१।४ 

वृषस्य पुत्रो मधुरभवत्‌ ।२६।। तस्यापि वृष्णिप्रमुखं पुत्रातमाएसी त्‌ ।\ २७। 


यतो वृष्णिसंन्ता येतद्‌ गोत्रमवाप ।\२८।। यादवज्च यदुनामोपलक्षणा- 
दिति ॥३०॥ विष्णुपुराण, ४।११ 





= २ १. 


( 


भक छ ` व्य 





तथा उसी अंश के वारहवं अध्याय के अंत में आया हुञा यदु के पुत्र क्रोष्टु 
के वंशा का विवरण' भी तुलना के लिए दिए जा सकते हं। पहले 
प्रसंग में आयाहं कि यदु के पुत्र सहस्रजित्‌ को वंशावली मेँ मधु के पुत्र 
वृष्णि हुए जिनसे वृष्णिवंडा कौ संज्ञा हुई ओर यद के नामानुसार इसी वंश 
के लोग यादव भी कहलाए । फिर दूसरे प्रसंग मे यदु कं कोष्टुकुल कौ चर्चा 
हं ओर कहा गया हं कि इस कुल मे अंश' नामक एक पुरुष हुए थे, जिनके 
पुत्र का नाम 'सत्त्वत' था ओर सत््वत से ही लोग ॒'सात्त्वत' कहे गए । इसी 
प्रकार श्रीमद्‌ भागवत' से भी पता चलता हेः कि सात्त्वतं लोग परमेडवर 
को “भगवान्‌ वासुदेव कहा करते थे तथा उनकी पूजा का ढंग भी एक 
विशेष प्रकार का था ओर वासुदेव को फिर उसी पुराण में 'सात्त्वततषंभ' भी 
कटा गया हं ।* डा० भांडारकर ने कुर एेसे हौ अन्य प्रमाणो के आघार पर 
भी यह अनुमान किया हं कि “सात्त्वत' शब्द वृष्णिवंीय के एक दुसरे नाम 
को भाति ही व्यवहृत होता था ओर उसीमें वासुदेव, संकर्षण, प्रद्युम्न एवं 
अनिरुद्ध हुए थे तथा सात्त्वतो का एक पृथक्‌ संप्रदाय भी था जिसके 
अनुसार वे वास्‌देव की पूजा, उसे परमात्मा समभ कर, किया करते थे।“ 
उनकी “सातत्वत-विधि' को “शांतिपवं' के अतगत सूयंद्रारा प्रवत्तित 
कटा गया हं, जिसका समथंन "गीता' (१६-३) से भीहो जाता ॥“ 
भीष्मपवं के ६६वें अध्याय कं अंत मे भीष्म ने भी कहा हे, “अनंत ओौर दयालु 
ईदवर को हमे वासुदेव कंही रूप में जानना चाहिए तथा ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य एवं शूद्र सभी को चाहिए कि उसकी पूजा भक्तिभाव के 
साथ करे ।'' 'शतपथब्राह्मणः* मं सात्त्वत' शब्द भी 'वार्ष्णेय' की ही भांति 
एक अन्य प्रसंग मे आया ह । यदि इस दृष्टि से देखा जाय तो दोनों एक 
समान ही प्राचीन कटं जा सकते हं । 





`ततश्चांशुस्वस्माच्च सत्वत्‌ : ॥४३।। सच्यतादेते सात्वताः ।।४४॥ 
विष्णुपुराण, ८४।१२ 

श्रीमद्‌भागवत, ९।९।४९ "वही, ११।२७।५ भांडारकर : “व° 
दो ०", ॥ 0 १२ 

“दि एज अब्‌ इपीरिय्ल यूनिटी', पु० ४३३ -१३।५।४।२१ 
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“वासुदेव-कृष्ण' रन्द्र का दुसरा अंश अर्थात्‌ कृष्ण खाब्द 'ऋग्वेद' 
(मंडल ८) कं एक 'सूक्त'के ऋषि व रचयिता के रूप मे आया हं जर इसके 
तीसरे एवं चौथे मंत्रों में वे ऋषि अपने को स्वयं भी कृष्ण कहते हुए 
जान पडते हैँ ।* “अनुक्रमणी' कं रचयिता ने उसी कृष्ण को आंगिरसगोत्रौ- 
त्पन्च भी बतलाया ह जर कौशीतकीब्राह्मण' मं भी कदाचित्‌ उसी कष्ण 
आंगिरस का उल्केख मिलता हं ।* इधर छांदोग्य उपनिषद्‌" कं अनुसार 
देवकी-पूत्र कृष्ण घोर आंगिरस कं दिष्य धे* ओर उसं कौशीतकौब्राह्यण' 

के प्रसंगान्‌ सार वे ऋषि सूर्यं के उपासक भी थे ।* परंतु क्या उपरक्त वेदिक 
सक्त के रचयिता कृष्ण अंगिरस ओर ये घोर आंगिरस के शिष्य कष्ण एक 
ही व्यवित थे ? डा० भांडारकर का कहना हं, “यदि कृष्ण ओर घोर दोनों 
ही आंगिरस थे तो इससे यह परिणाम भी निकाला जा सकता हं कि कृष्ण के 
ऋषि होने की परपरा छग्वेद' के समय से ठेकार “छांदोग्यं उपनिषद्‌ के 
रचना-काल तक चली आई ओर उस समय काषर्यायन नाम का कोई गोत्र 
भी वत्तंमान था जिसकं मूरपुरुष कृष्ण धे । वासुदेव के आराध्यदेव वन जाने 
पर जव कृष्ण ओर वासुदेव दोनो मिकुकर एक वासुदेव-कृष्ण हो गए तो 
कालांतर मेँ उन्हें वृष्णिकुल के वंशवृक्ष मे भी स्थान मिल गया।''' 
वासुदेव" का व्यक्तिवाचक संज्ञा ओर छकृष्ण' का गोत्रनाम होना वौद्धो के 
"चट जातकः ओर "महा उम्मग्ग जातक' मे आए हृए प्रसंगो से मी सिद्ध 
होता हैः ओर पतंजलि के “महाभाव्य' मं आर्‌ हए दो स्थ्लो' की तुरना 





अयं वा कृष्णो अद्विना हवते वाजिनी वस्‌ । तथा, शुणुतं जरितुर्हवं 
कृष्णस्य स्तुवतो नरा । ऋग्वेद, ८।८५।२ 

कोशीतकीब्राह्यण, २०।६ 

"तद्धेतद्‌ घोर आंगिरसः कृष्णाय देवकोपुन्रायोक्त्वा । छांदोग्य उपनिषद्‌, 
२।१७।६ # 13 8 
क्लोोतकीब्राह्मण, ३०।६ भाडारकर : वेऽ, क्ञा०', प॒० १५-१६ 

कही, प° १४-१५ 

रहारा दुद्यंते कंसस्य च कृष्णस्य च, जसाधुर्मातुले छृष्णः। तथा, जघान 
कंसं किल वासुदेवः ! “अ० हि० व° प° २२ पर उद्धृत॥. 
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करलं पर यह भी स्पष्ट हो जाता हं कि उनके समय में वासुदेव ओर कृष्ण 
को लोग एक ही व्यक्ति के रूपम समभा करते थे 

कितु फिर भी, प्राचीन वेदिक काल के कृष्ण आंगिरस एवं उपनिषद्‌ 
कार के देवकीपुत्र के कंवर अधूरे आघारं पर ही, द्वापर कं अंत में अवतीर्णं 
होने वारे वासुदेव-कृष्ण के व्यक्तित्व ओर नामादि का रचा जाना तथा 
आगो चलकर 'महाभारत' के उसी वासुदेव-कृष्ण के साथ भागवतादि ग्रंथों 
कते गोपाल-कृष्ण का भी एक ही व्यक्ति समभा जाना ओर इस परपरा का 
इतने दीघंकाट तक अक्षुण्ण रूप में निविवाद प्रचलित रहना बडे आङ्चर्यं 
की वात हुं । इसका समाधान कंवल प्राचीन धामिकं ग्रंथो के ही आधार पर 
करना कठिन हं । वास्तव में, अनेक प्रसिद्ध एवं धुरंधर विद्वानों द्वारा 
भागवतघमे कं संबंध में बड़े-बड़े ग्रंथ लिखे जाते रहने पर भी, वासुदेव ओर 
कृष्ण के एक होने को कौन कटे, इन दोनों के साथ विष्णु ओर नारायण तक 
कै एकोकरण के विषय मं अभीतक कभी सदेह नहीं उत्पन्न हआ था । यह्‌ 
प्रन ईसा कौ गत उघ्नीरवीं शताब्दी मे पटले-पहल उस समय उठा जव कि 
पार्चात्यं विद्रान्‌, अथवा उन्ीके समान तकं ओर खोज करने वारे कतिपय 
भारतीय पंडित भी, अनेक बातों कौ गवेषणापूणं आलोचना करने लगे ओर 
प्रसंगवज् सोचने लगे कि क्या उक्त चारों व्यक्ति आदिसे ही एक थे अथवा 
उनका एकीकरण किसी समय आगे चलकर हुआ । तब से कृष्ण कं एतिहासिक 
व्यक्तित्व को स्पष्ट करने की चेष्टा निरंतर होती आ रही ह ओर एक 
विदा सामभ्रौ के आधार पर उसका विर्केषण भी अनेक वार हुआ ह्‌ । 
कितु छृष्ण को समस्या' अभी तक प्रायः ज्यों को त्यों बनी हुई हं ओर वह 
लगभग वेसी ही जटिल ओर विवादग्रस्त कटी जा सकती हे जसी पहर थौ ।° 
अंतर इतना ही टं कि इस विषय की नात अब अधिक सावधानीसे 
की जाती ह्‌। 
-तुलनीय--"दि एज अब्‌ इंपीरियल यूनिटी', पु० ४३९ 
` ताडइपन्नीकर : “दि कृष्ण भ्रान्लम' । बी० ओ० आर० आओरियंटल मनञअल 
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हां, इस विषय में एक बात अवद्य ध्यान देने योग्य हे। “छांदोग्य 
उपनिषद्‌” कं उपर्युक्त प्रसंग में घोर आंगिरस ने देवकी-पूत्र कृष्ण को कुछ 
उपदेशा दिए हं ओर वहां पर जो-जो वाते कही गई हं वे वासुदेव.करष्ण की 
श्रीमद्‌भगवद्‌गीता के कुछ अंगों से मिती हं । इस उपनिषद्‌ (तृतीय 
प्रपाठक) के १६बे खंड कं आरभमं ऋषि ने पुरुष वा मनुष्य को यज्ञ-रूप 
माना हं जौर आगे चर कर ( १७बें खंड में) उसके जीवन-संवंधी विविध 
कर्मो की समानता यज्ञ की दीक्षा, उपसद, स्तुतशस्त्र, असोष्ट एवं अवभृथ 
के साथ दिखलाई हं । अंत मं वे, इस 'ुरुषयज्ञविद्या' को समभाते हए, 
देवकीपुत्र कृष्ण से कहते हँ कि मनुष्य को चाद्िए कि वहे अपने अतिभ 
समय में इन तीन पदों का उच्चारण करे, अर्थात्‌ “हे परमात्मन्‌, आप 
अविनारी ह, जाप सदा एकरस रहने वाले हे तथा आप संवके प्राणग्रद एवं 
अति सूक्ष्म हं" ओर, इस संवंघ मे, वे ऋग्वेद' एवं यजुवद के दो आवश्यक 
मंत्रो का भी उल्लेख करते हें । तत्पदचात्‌, इस उपदेश को श्रवण कर छेने के 
कारण, कृष्ण कौ जिज्ञासा शांत हो जाती हं ओर वे अव किसी अन्य प्रकार 
का ज्ञान प्राप्त करने के भी इच्छुक नहीं दीख पडते ।' इधर शश्रीमद्‌भगवद्‌- 
गीता मं भी हम देखते हं कि अर्जुन को उपदेश देते समय श्रीकृष्ण ने मनुष्य 
के यज्ञाथं किए गए कर्मो को ही अधिक महत्त्व दिया ह ओर वे कहते हे कि 
हे कोतेय, जो कुछ करते हो, खाते हो, हवन करते हो अथवा दान करते हो 
तथा तपादि भी करते हो वहं सव कुछ मुभे (अर्थात्‌ भगवान्‌ को) समपित 
कर दिया करो ।'“" इसी प्रकार उक्त दोनों ग्रो के कई अन्य अंगों की भी 
तुलना हम निम्नकिखित रूप मे कर सकते हे । जेसे-- 


छांदोग्य उपनिषद्‌ श्रोमद्भगवद्गीता 
१. तपोदानमाजंवमहिसासत्य- १. दानं दमश्च यज्ञश्च 
वचनमिति ( २।१७।४) स्वाघ्यायस्तप आजवम्‌ । 


अहिंसा सत्यम्‌ (१६।१-२) 

----- 

छांदोग्य उपनिषद्‌, ३।१७।६ । 

-यत्करोषि यद्इनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुष्व मदर्पणम्‌ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता , ९।२७ 
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२. सोऽन्तवेलायामेतत्रयं प्रति- २. अन्तकारे च मामेव 





पद्येत । अक्षितमस्यच्युत स्मरन्मुक्तवा करेवरम्‌ 
मसि प्राण संशितमसीति (८!५), प्रयाणकाले. . . 
(३।१७।६) यदक्षरं वेदविदो वदन्ति 
(८।१०-११) 
३. उद्वयं तमसस्परिज्योतिः २. सवस्य धातारमचिन्त्य- 
पर्यन्त उत्तरं स्वः पदयन्त रूपमादित्यवणं तमसः 
उत्तरम्‌ । देवं देवत्रा सूयम्‌ परस्तात्‌। (८।९) 


(३।१७।७ मे उद्धृत "यजुवेदः ) 


इन अवतरणों से पता चलता हं कि एक के भाव तथा बहुत-कुछ शाब्द 

तक भी दूसरे कं भाव एवं शब्दों क साथ स्पष्ट रूप मे मिर्ते हं, जिससे यह्‌ 
परिणाम निकाला जा सकता हं कि देवकीपुत्र कृष्ण ने जो उपदेशा अपने 
गुरु घोर आंगिरस से ग्रहण किए थे उन्ीक अनुसार वास्‌देव-कृष्णने भी 
गीता! द्वारा अपने मित्र अर्जुन को उपदेदा दिया । उपयुक्त समानता केवल 
अकस्मात्‌ वा संयोगवरा ही नहीं आ गई हं । अपितु इस कथनमें तथ्यभी 
अवद्य ह कि देवकी-पृत्र ओर वासुदेव-कृष्ण ब्राह्मण-काल में एक ही रहें होगे 
ओर उस मह्‌।पुरुष ने, अपने शिष्यरूप मं ग्रहण किए हृए सिद्धातो के ही 
आधार पर, अपने अर्जुनादि अनुयायी भागवतो को रिक्षा प्रदान कौ 
होगी ।' श्रीमद्‌ भगवद्गीता" के इस अंश से कि “अनेक जन्मों कं अनंतर 
यह्‌ अन्‌भव हो जानेसेकिजो कुछ हं वहं सब वासुदेव ही ह, ज्ञानवान्‌ मुभे 
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पालेताहं' यह धारणा ओर भी दृढ हौ जाती हं। 
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३. श्रीकृष्ण का एकांतिक्‌ धमं 


देवकीपुत्र कृष्ण ओर वासुदेव-कृष्ण को एक ही व्यक्ति मान केने पर 
भी उनके जीवनकाल एवं जीवनचरिव्र-संवंधी एतिहासिक बातों का टौक- 
ठौक पता लगा पाना क्गभग वेसा ही कठिन वना रह जाता हे 1 कारण यहं 
टं कि इसं विषयकोजो कुछ मी सामग्री इस समय उपलरव्य हं उसका 
अधिकां अनुमान परही आश्रित हं ओर उसमें अनेक वातं एेसी भी दीख 
पड़ती टं जिन्हं कोरी कल्पना के आघार पर ही निर्मित कहा जा सकता ह्‌ । 
कुछ विद्वानों ने इसीकिए पके भक्तिमार्ग को आधुनिकं वतलाना आरंभ 
करिया था ओर वे कृष्ण कं व्यक्तित्व के संबंध में मो प्रायः यही धारणा 
रखते थे । वे इस वात के लिए बहुधा प्रमाण भी दिया करते थे कि कृष्ण को 
केवल एक काल्पनिक पुरुष ओर भक्तिभाव को यहां ईसाईधरमं द्वारा 
प्रभावित होनेवाखी भावन(-मात्र क्यो कहना चाहिए । परंतु फिर भी 
एसे विचारों को निराघार सिद्ध करने तथा, साथ ही, कृष्ण की प्राचीनता 
दशानि के लिए भी हमें कम एतिहासिक सामग्री नहीं मिलती । ईसा के पूरव 
दुसरी शताब्दी के बेसनगर (ग्वाखियर) चिलालेख से ग्रीक राजा एंटिया- 
कक्दस के राजदूत हेलियोडोरा का भागवतधर्मावकवी होना तथा उसके 
हारा देवदेव वास्‌देव" कं नाम पर गरुड्घ्वज का निर्माण किया जाना सिद्ध 
टता ह्‌, ओर यह भी स्पष्ट हं कि उक्त रिलारेख की वहृत-कुंछ वाते घोर 
आगिरस के उपदेश एवं गीता' के सिद्धांतों से मिकती-जुर्ती हे ।* फिर 
उसी दूसरी दाताब्दी कं प्रसिद्ध वयाकरण पतंजलि से, अन्य कई बातों के 
अतिरिक्त, यह्‌ भी पता चलता हं कि उनके समय मे कोई नाटक खेला 
जाता था जिसमें कृष्ण वारा कंस का वघ किया जाना दिलाया जाता धा 
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जौर उस समय तक यह घटना बहुत प्राचीन हो गई थी, जैसा कि उनके 
माष्य कं अतगत आण हए "चिरहते कसे' वाक्य से विदित होता है ।* इसी 
प्रकार ईसा के पुव चौथौ दाताब्दी मे चंद्रगुप्तं मौयं के दवि मे उपस्थित 
. ग्रीक राजदूत मेगास्थिनिज तथा एक एरियन नामक अन्य ग्रीक के लेखों सें 
भी प्रकट होताहं कि हेराक्टीज् को शौरसेनवंश वारे बड़ी प्रतिष्ठाकी 
द्‌ष्टि से देखा करते थे। उनसे यह्‌ भी पता चरता हे कि उक्त वंश वालों के 
मेथोरा' एवं (क्छेइसोवोरा' नामक दो वड़-बड़े नगर थे ओर इनकं प्रदे 
से होकर जोवारे' नदी वहा करती थी ।* डा० भांडारकर ने उक्त नामों में 
से 'हेराक्छीज' को हरिकुट वा वासुदेव तथा शौरसेन को 'सात्तवत' समा 
दे ओर मेथोरा को मयुरा", क्लेडसोवोरा को @ृष्णपुर' ओर जोवारे को 
यमुना माना हं ।` ईसा कं पूवं सातवीं शताब्दी के वेयाकरण पाणिनि कँ 
एक सूत्र सेभी विदित होता हं कि वासुदेव नाम का व्यक्ति किसी क्षत्रिय 
वेश का था" ओर यह्‌ वात महाभ।रत॑' के प्राचीन अंगों द्वारा भी प्रमाणित 
को जा सकती हं । अतएव संहिताकाल के वैदिक ऋषि कृष्ण का विचार 
त्याग देने पर भी देवकीपुत्र कष्ण के लिए हमे मेकडाने के अनुसार 
ईसा के पूवं ६०० वें वषे से पहले का ही समय निरिचत करना पड़ेगा, 
क्योक्ति 'छांद्योग्य उपनिषद्‌' आदि कौ रचना एसे ही समयमे हई थौ ।' 
इसी प्रकार जेनधमं कौ एक परंपरा के अनसार कृष्ण उसके २२वें तीर्थंकर 
अरिष्टनेमि वा नेमिनाथ के समकाटीन थे ओर ये नेसिनाथ उसकं २३ वें 
तौथकर पार्वेनाथ कं समय अर्थात्‌ ईसा क पुर्वं ८१७ वें वषं से भी पहके हो 
नुकं थे । अतएव इस दृष्टि से विचार करने पर कृष्ण का समय ईसा क 
पूवे नवीं राताब्दी कं इधर का नहीं हो सकता ।* इसफे सिवाय इस विषय 
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के एकः प्रसिद्ध विद्वान्‌ चितामणि विनायक वंद्य का भी अनुमान हे कि 
"महाभारतः, "हरिवंश, मेगास्थिनिज कं रुख तथा प्रचलित परंपराओं के 
आधार पर श्रीकृष्ण का जन्मकाल ईसा के पूवं ३१८५ वें वषं तथा 
म॒त्य-समय ३०७२ वें वषं में मानना चादिए । इसं गणना कं अनुसार वें 
यहां तक वतलाते हं कि श्रीकृष्ण कौ अवस्था राजसूय-यज्ञ के अवसर पर 
७१ वषं की थी, महाभारत' कौ लडाई के समय वे ८४ वषं के थे तथा अंतः 
मे ११३ वषं की आयु पाकर मरे थे' जो, सभी वातो पर विचार कर लेने 
पर, कुछ असंभव नहीं जान पड़ता । 

उपर्युक्त सभी सामग्रियों के आधार पर इतना स्वीकार कर ङेना 
कि वासुदेव-कृष्ण एक एतिहासिक व्यक्ति थे अनुचित नहीं कटा जा सकता । 
वे मथुरा प्रदेश के यादवकूल में उत्पन्न हए एक क्षत्रिय महापुरुष थे, उन्द्‌ 
घोर आंगिरसं ऋषि के यहां रिक्षा-दीक्षा मिटी थी। उन्होने कस को 
मारा था ओर महाभारत के प्रसिद्ध युद्ध मे उन्होने पांडवों कौ सहायता की 
थी । इसीके साथ इतना यह भी मान लिया जा सकता हे कि अपने गुरु 
से ग्रहण किए गए विचारो को सिद्धांत का रूप देकर उन्होने दूसरे लोगो 
मं प्रचार किया ओर उनके व्यक्तित्व से प्रभावित होकर उनके अनुयायौ 
सात्त्वतो ने उन्हं अपना उपास्यदेव भगवान्‌ तक स्वीकार किया । इसके 
सिवाय उनके जीवनकार से ठेकर षीरे तक भी उनके प्रति, भक्ति एवं 
श्रद्धा प्रददित कौ जाती रही । अंत मे, वे पूणंब्रह्म परमात्मा तक के स्थानापन्न 
सममः जाने लगे । महाभारतः ग्रंथ के अतगत श्रीकृष्ण दोनों रूपों में (अर्थात्‌ 
महापुरुष एवं देवतास्वरूप ) दिखलाई पड़ते हं । उसके "सभापर्व" में हम 
देखते हं कि रिशुपाक उन्हे ब्राह्यणो के विद्यमान रहते हृए भी देवत्व-कोटि 
प्रदान किया जाना एक प्रकार का गहित कायं समता हँ ओर इस बात 
का वह्‌ घोर विरोध करता हं तथा भरी सभा में उन्हें बहुत कुछ बुरा-भला 
तक कह डाकता ह्‌ ।* भीष्म का कहना था कि श्रीकृष्ण को सबसे अधिक 
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सम्मानित करनेकेदो कारणों में से एक यह भी हे कि वे वेदों तथा वेदांगों 
के जानकार हं ओर उन्दने ऋत्विज होकर यज्ञ भी कराया हे।* फिर 
महाभारतः कं ही 'वनपवे' मे दिए गए भीष्मस्तवराज' द्वारा यह भी स्पष्ट 
टौ जाताहं कि उक्तग्र॑थकौी समाप्ति होने के पहले से ही, श्रीकृष्ण का 
एकोकरण नारायण-विष्णु के साथ भरोभांति हो चुका था।* महाभारत 
को रचना का समय विद्वानों ने ईसा कं पूवं सातवीं शताब्दी (अर्थात्‌ पाणिनि 
के समय) से भी पहठे से केकर तौसरी शताब्दी (पृवं) तक मान लिया हेः 
जौर इसीके अनुसार वासुदेव-कृष्ण के प्रति प्रदरित प्रतिष्ठा का क्रमिक 
विकास भी लक्षित होता हं । प्रारंभ में श्रीकृष्ण ने अपने विचारों को अपने 
वगवाकुलकेलोगोंमंदही प्रकट कियाथा। उनके अनुयायियों कौ संख्या में 
वृद्धि होने पर, भागवतघमं का प्रचार अन्य समाजो में भी होने क्गा। 
जंसा पहले कहा जा चुका हं, मेगास्थिनिज्‌ के समय तकं श्रीकृष्ण एक 
प्रमावदाली महापुरुष कं ही रूप मे थे। उनके मत का प्रचार अभौतक, 
संभवतः मथुरा प्रदेशमेहीहो पायाथा। परंतु तक्षरिला के हेलियोदोरा के 
समय तक (अर्थात्‌ ईसा के पुवं दुसरी शताब्दी मे) यह ॒वत्तंमान ग्वालियर 
तक फल गया ओौर उसके अनुयायियों मे विदेशी लोग तक सम्मिलित होने 
लगे । इसी प्रकार ईसा के पूवं दुसरी दाताब्दी के ही, राजः<थान में पाए गए, 
"चसुंडी रिकाकेख' से भी यहं विदित होता हे कि ईसा के जन्म के पहले से 
ही इसका प्रचार परिचम कौ ओर होने ल्गाथा ओर नासिक के निकट 
पाए गए नानाघाट शिलाङेख' से प्रकट होता ह कि इसका विस्तार दक्षिण 
भारत कौ ओर भी होता जा रहा था ।* इस मत के प्रचार का पता तत्कालोन 
सारतवषं कं पूर्वी भागों में नहीं मिलता, इसक्िए यह भी अनुमान किया 
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जाता ह कि भागवतधरममं उक्त समय तक केवल मथुरा प्रदेश कं आसपास 
तथा कु दूर तक उत्तर, पटिचम एवं दक्षिण दिशा कौ ही ओर फर रहा 
था । पूर्वं के खोग तव तक इससे अधिकतर अपरिचित ही थे। इसी कारण, 
इस ओर मगध प्रदेश मं, गौतम वृद्ध एवं महावीर कं मतो का प्रचार सुगमता 
से ह ।' 

वासुदेव-कृष्ण वा श्रीकृष्ण ने जिन-जिन वातो का उपदेश दिया अथवा 
जिन-जिन सिद्धांतों को उनके अन्‌यायी सात्वतो ओौर भागवतो ने अपनाया 
था उन सव का सार श्रीमद्भगवद्गीता" मे दिया गया हं। पता नहीं 
श्रीकृष्ण ने अर्जुन के प्रति जो-जो शब्द कहे थे वे ठीक उसी रूप में उक्ते 
ग्रंथ में वतंमान हं वा नहीं । कितु इतना तो निविवाद हं कि उनके द्वारा 
प्रकट किए गए भावों का मूकरूप उसमें अवदय सुरक्षित ह्‌ ओर वह रचना 
उनके मत को माननेवालों के लिए उत्यंत उपयोगी ओर महृत्तवपुणं हे । 
श्रीमद्भगवद्गीता के देखने से विदित होता हं कि जिस समय उक्त उप- 
देदा दिए गए थे उस समय यहां पर दारेनिक एवं धामिक विचारों कौ दो 
प्रमुख धारा प्रचलित थीं जिन्हें करमडाः सांख्य' एवं योग" नामों से पुकारा 
जाता था ओर स्वीकृत पद्धतियों के अनृसार जिन्हें दूसरे शब्दो मे “ज्ञानयोग 
ओर कमयोग भी कटा जाता था! इनमे से सख्य वा ज्ञानयोग का 
मृख्य सिद्धांत यह था कि आत्मा नित्य, गुद एवं ज्ञानमय हं ओर विकारो कौ 
भावना अथवा कमेवंवन की अड़चने उसमे चेष्टामयी प्रकृति कै संयोग 
से ही आ जाया करती हं । अतएव यह आवश्यक हं कि संसार के सभी 
वरधनों से अपना चित्त नितांत अलग रखने का अभ्यास डालते हुए उसे अपनी 
ओर उन्मुख करं जिससे पूणं आत्मज्ञान होकर अंत में मुक्ति मिले । इस मागं 
कग साधना वेदिक परमात्मोपासना की जगह आत्मोपासना-परक थी ओर 
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ग्लोकेऽस्मिन्‌ दिविवा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानघ ।. 
ज्ञानयोगेन सांख्यानां क्मथोगेन योगिनाम्‌ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता, ३।३ 


-- २ त. 


[का प (काकात्‌ ा च क " क  कापका ककक " 


इसका ज्ञानयाग भा कदाचित्‌ वेदिक ध्यानयोग का हौ एक विकसित रूप 
था। इसके विपरीत योग" वा कर्मयोग का सिद्धांत यह था कि आत्मा केवट 
सत्‌ मात्र एवं सचेष्ट हं ओर ज्ञान का आविभवि उसमें प्रकृति के संसर्गं चे 
ही संभव हं । व्यक्तिगत चेष्टा द्वारा इच्छादि की भ्युखला स्वभावतः 
दती रहती हं जिसका परिणाम दुःखमय हुआ करता है । अतएव, अपने 
कमंसवधी व्यापारो का निर्वाह, उन्ह यज्ञ वा कत्तव्य मानकर, करना 
चाहिए जित्तसे अंतमे दुःखो कौ निवृत्ति हो जाय तथा स्वगं वा अत्यंत 
युख की प्राप्तिभी हो सके। इस मार्ग की एकं विशेषता यह थी कि इसमें 
प्रचलित साधना वा ज्ञानयोग कौ आत्मोपासना कै स्थान पर एकर प्रकार 
को कमपि।सना का समवेड हो जाता था ओर जिस प्रकार इसका अंतिम 
लक्ष्य अत्यत सुख वा शाइवेत आनद था उसी प्रकार इसके यज्ञादि अन्‌- 
ष्ठानों मं प्रीति' के एक अंश का भी विद्यमान रहना विशेष-रूप से आवश्यकं 
तमा जताथा। इन दोनों मार्गो को क्रमदाः 'निवृत्ति-मागं' ओर 
प्रवृत्ति-मागं' भी कहा जाता था । 

उपर्युक्त दोनों मार्गो के सिद्धांत इस प्रकार, परस्परःविरुद्ध थे ओर 
दोनों कौ स्वीकृत पद्धतियां भी नितांत भिन्न-मिन्न थीं । अतएव दैनिक 
जीवन मं कभी-कभी समस्या उपस्थित हो जाने पर दोनों मे से किसी एक 
को सहसा अपना लेना सरल नहीं था। कुरुक्षेत्र की प्रसिद्ध लड़ाई के 
समय पांडव अर्जुन के सामने कुछ एसी ही कठिनाई आ पड़ी थी । तव वह 
युद्ध के आरभ मं श्रेणीवद्ध सिपाहियों के बीच अपने संबंधी-जनों को देखकर 
तथा उनको भावी हत्या की आशंका से क्षुब्ध होकर कतंव्य-विम्‌ढ़ हो गया 
ओर अपने मित्र एवं सारथी श्रीकृष्ण से अपने लिए कोई श्रेयस्कर मग 
निङ्चित करनं के उदेश्य से दिष्यवत्‌ अनुरोध करने लगा था ।२ श्रीकृष्ण 
न अजुन के प्रश्न का उत्तर देते हुए उसे समाया कि “भावी सूख की प्राप्ति 
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च्छ यः स्यान्निदिचतं तहि तन्मे, शिष्यस्तेहं शाधि सां त्वां प्रपत्तम ॥ 
श्रीमदभगवद्गीता, २।७ 


क २ ५ | 





के छिए लड़ना अपना कतव्य मानकर तुम इस समय क्षत्र म अवतीण 
घे ओर कतिपय संवंधियों के मारे जाने कौ आका मातन तुमं यहा 
यर अपने.लक्षय की ओर से उदासीन कर दिया । इसका कारण केवल यही 
टे कि वस्तुस्थिति ` के नतिक स्वल्प की तुमने ठोक आखोचना नहीं को । 
तुम्हारा यह सोचना कि कंडाई करनं पर मेरे ऊपर कई प्रकार के उत्तरदा- 
यित्व आ जायेगे, अतएव, इसे उचित होने पर मी छोड दे, निरी मूखंता 
मात्र ह । वास्तव मेँ कोई कायं किसी के छोडने से नहीं छूट सक्ते ओर न 
उनके करने मासे ही किसी प्रकार का वघन आ सक्ता ह्‌। वचन का 
मल कारण उस कार्यं के फल की आशा करने मं निहित हं । इसकिएु यह्‌ 
आवद्यकःटह कि जो कुछ भी किया जाय वह्‌ यज्ञाथ वा कत्तेव्यमात्र समक 
कर किया जाय । उसके परिणाम की वति को अपने अधीन न जानकर 
उसे मगवान पर छोड दिया जाय ।'” एेसा करनं से एक ओर जही अपनं 
किसी कर्म के छोडने वान छोड़ने का प्रन नहीं उठता वहां दूसरी ओर, 
फल की आशा वा वासना से निवृत्ति पा जानेसे हमं किसी प्रकार के बंधन 
का भय भी नहीं रहता । सभी कुछ एक सच्चा-सीधा कतेव्य मानकर करना 
ओर उसके फल को भगवान के हाथ की वातं समना, हमे सभी प्रकार कौ 
चितामों से मक्त कर देतादहे। हमारे हृदय में एक अपुवे आत्मविश्वासं 
ओर आनंद.काभाव भी जागृत हो जाता हं । श्रीकृष्ण ने इस उपदे 
द्रारा उक्त दोनों प्रचलित मार्गो को एकं प्रकार से मर्यादित कर उनका सम- 
न्वय कर दिया ओर एकमात्र भगवान पर भरोसा करनं की भावना को महत्त्व 
देकर इस ज्ञान-क्म-समुच्चय को एक नवीन प्रकार के कमयोग मं परिणत 
कर दिया जो भागवतो के वीच "एकांतिकं धर्म" के नाम से प्रसिद्धहं। 
भागवतो की दृष्टि मं यह्‌ एकातिक धमं सर्वश्रेष्ठ घमं हे जौर यह्‌ 
स्वयं नारायण वा भगवान्‌ को भी प्रिय हं ।* इसका सिद्धांत एक प्रकारसे 
यों भी प्रकट किया जा सकता ह कि मनुष्य को अपना प्रत्येक कायं करते 
समय एेसी घारणा वना लेनी चाहिए कि मं इसके दारा भगवान की इच्छा- 
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पुति सं केवर एक साधन मात्र हूं । एसी मनोवत्ति के साथ निरंतर कार्यं 
करते रहने पर अपने मानसिक विकारो से छुटकारा मिल जाताह । ईदवर 
कौ सवव्यापकता मं विरवास दृढतर होता जाता हे ओर सभी वस्तुजों को 
एक भाव से देखने का स्वभाव भी पड़ जाता हे ।* अतएव, इसके द्वारा 
दृरतर के प्रति विशुद्ध प्रेम का होना तथा उसका पूणे ज्ञान प्राप्त कर छेन 
पर उसमें छीन तक हौ जाना कोई असंभव वात नहीं हे । हां, निःस्वार्थं 
भावे कै साथ विधिवत्‌ कतंव्य पालन करते रहना कोई सहज काम नहीं 
हे, क्योकि “इस पृथ्वी पर अथवा देवलोक मे भी एसी कोई वस्तु नहीं जो 
प्रकृति के तीन गुणों से मुक्त हो ।'*` ये सत्व, रज ओौर तम अव्यय देही 
(अर्थात्‌,निविकार अत्मा} को भौ रीर के घेरेमेंडारु देते हे" ओर 
“वह अज्ञानी बनकर अपने को वस्तुतः इन त्रिगुणो द्वारा होनेवाले कर्मों 
का भी कर्तां मानने रगता ह 1” फिर तो अहंकार के कारण आसक्ति 
का हौना भी स्वाभाविक हं ओौर इससे वचने का एकमात्र उपाय यही ह 
कि सभी प्राणियों के हृदयो मं रहकर उन्ुं अपनी माया से किसी यतर 
पर चढाये गए को भाति घुमानेवाटे भगवान“ में विश्वास कर “उसी 
शरण में सवभाव' से जा गिरे ओर उसके अनुग्रह दारा परम शांति एवं 
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न तदस्ति पुथिव्यां बा दिवि देवेषु वा पुनः । 
सत्वं प्रकृतिजमुक्तं यदेभिः स्यात्त्रिभिर्गुणेः ॥ श्ीसस्भयवद्गीता, 
१८।४० 


"सत्त्वं रजस्तम इति गुणाः प्रकृतिसंभवाः। 


निवध्नन्ति महाबाहो देहे देहिनमग्ययम्‌ ।॥ वह, १४-५ 
प्रकृतेः क्रिथमाणानि गणः कर्माणि सर्वडा 
` अहंकारविमूढात्मा कर्ताहमिति मन्यते ॥ वही, ३।२७ 
*ईकवरः सर्वभूतानां हृदृशेऽजन तिष्ठति । 
ओामथन्‌ सर्वभूतानि यंत्रारूढ़ानि मायया ॥ वही, १८।६१ 


क 








नित्य स्थान के पाने का भागी वन जाय ।'"* श्रीकृष्ण नें इस धमं का उपदेश 
देते समय “मुभसे परे ओर कुछ भी नहीं हं ओर किसी धागे मं पिरोए हए 
मणियों के समान, मुभमें समी कु गथा हुञा हे" जेसे भाव भी अनेकं 
स्थलों पर व्यक्त किए थे ओर अर्जुनं का ध्यान बार-बार इसी बात को जर 
आकृष्ट किया था कि “जो कु है वह्‌ सब वासुदेव ही हे ।''* ईङवर वा भग- 
वान एवं वासुदेव-कृष्ण इस प्रकार इस धमं के अनुसार एक ही थे ओर उसी 
एक' की उपासना अनन्य' योग हारा करने के किए कहा गया था फि ““मुमे 
ही मन खगा, मुभमें ही वृद्धि को स्थिर कर, इससे तु निःसंदेहं मुभमे ही 
निवास करेगा,“ ओौर “मुभमें अपना मन रख, मेरा भक्त वन जा, मेरा 
भजन कर, ओर मेरी वंदना कर 1 में तुमसे सच्ची प्रतिज्ञा कर कहता हं 
कि इसके द्वारा तू मुभमें आ मिलेगा "^ आत्मसमपंण ओर एकांतनिष्ठाः 
इस ध्म की सर्वप्रमुख बातें थीं ओर इसी कारण इसका 'एकांतिक धमे 
नाम मी साधक था। 





"तमेव शरणं गच्छ सवेभावेन भारत । 
तत्प्रसादात्परां शान्तिं स्थानं प्राप्स्यसि शाङ्वतस्‌ ।। श्रीमद्‌भगवद्‌गीता, 
१८।६२ 
मत्त : परतरं नान्यत्किञ्चिदस्ति धनंजय । 
मयि सर्वमिदं प्रोतं सूत्र मणिगणा इव \) वही, ७७ 
वासुदेवः स्वमिति । वही, ७।१९ 
"मय्येव मन आधत्स्व मयि र्बाद्ध निवेशय । 
निवसिष्यसि मय्येव अत ऊध्व न संशयः\। वही, १२।८ 
“मन्मना भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु । 
मामेवेष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने भ्रियोसि मे। वही, १८।६५ 
मामेकं शरणं व्रज! वही, १८।६६ 


==... 


४, वेष्लवधरममं का समन्वयातमक सूप 


सात्वत, भागवत वा एकांतिक धमं का एक्‌ अंतिम विकसित रूप 
पचिरात्रधमं था जो ईसा के पूवं लगभग तीसरी शताब्दी से प्रचलित हभ 
था ओर जिसमे भगवान कौ भक्ति का समथंन अनेक तंतं वा संहिताओं 
के आधार पर भी किया गयाथा। कितु वैष्णवधमं के रूप में वह्‌ क्यों 
ओर किस प्रकर परिणत हा यह्‌ वतलाना बहुत कठिन है । सात्त्वत 
धमं वस्तुतः वेदिक कम॑कांड-युग की कतिपय रूदियों का सुधार करने के 
उदेश्य से ही आरंभ हुजा था । उसने यज्ञादि अनृष्ठानो मे बहुधा की जाने 
वारो हिसा का अपने अहिसा-संवंधी सिद्धांतों द्वारा विरोध किया ओर 
ध्यानयोग द्वारा केवल आत्मचितन-मत्र में निरत रहनेवाठे निवृत्तिमागियों 
को कर्तव्य-कमं के फलाशा-त्याग कौ रिक्षा देकर कर्मयोगी बनाया । इसका 
भक्तिमागे भी पहले समय की श्रद्धा एवं उपासना का एक विकसित रूप 
था । कितु पांचरात्रधमं" के रूप में इसने अनेक नवीन बातों को भी अप- 
नाया ओर कुछ काल के किए एक विशिष्ट स्थान ग्रहण किया। देश में 
इन्हीं दिनों कतिपय अन्य सुधारक संप्रदायो का भौ प्रचार होने क्गाथा 
जिनमे से जेन एव वौद्धधमं प्रधान थे । ये दोनों धमं निरीश्वरवादी थे 
ओर सनातन वेदिकयमं तथा उसके उक्त सुधरे हृए रूपों पर भी उनकी 
प्रतिक्रिया का होना स्वाभाविक था। इन दोनों की प्रतियोगिता अथवा 
इनका सामना करने के उदेश्य से एसे सभी दलों का संगठन आरंभ हुम ! 
जान पड़ता हं किं इस प्रकार के प्रयत्नो का ही परिणाम था कि सात्तवत- 
धमं अन्य करई विरिष्ट धामिक विचारों के साथ समन्वित होकर वैष्णव- 
घमं वन गया । 

इस संबंव मे एक बात यह भी उल्लेखनीय हं कि श्रीमद्भगवद्गीता" 
के कमयोग मे जिस ज्ञान-कमं-समुच्चय कौ ओर संकेत था वही पीछे वेदांत- 








दलन द्वारा भी अपनाया गया ओर पिले कर्मकांड के समथन मं उसे स्मातं- 
घमं ने भी महत्व दिया 1 इस ज्ञान-कमं-समुच्चय के अनुसार मनुष्य को 
अपने कर्तव्य का पालन करते समय अपना चित्त संदा उस परमात्मा की ओर 
कमा रहना आवश्यक हं जो सभी कर्तव्यो को निर्धारित कर उनकै पाङ्न 
क दिष्य > विधान बनाया करता हं ओर उनकी पूति हो जाने पर उन्हँ 
अपने अविकारमेभीलटेटेताहं। स्मातंधमं के दाडेनिक सिद्धांतानूसार 
ज्ञाता ओर ज्ञेय दोनों ईडवराघीन तथा माया अथवा प्रकृति के दो पक्षस्वरूप 
ह ओर ईदवर माया एवं मायातीत के वीच एक संयोजक वस्तु के समान ह्‌ । 
यही ईवर नारायण वा ब्रह्मा हं जिसमें सभी कुछ निहित हें, अतएव जो 
कुछ आत्मा के वास्तविक स्वाथ के किए किया जाय उसका परमात्मा के 
लिए भी होना समा जा सकता हं ओर वही सारी सृष्टि के निमित्त भी ह्‌ । 
आत्मा, परमात्मा एवं प्रकृति, इस प्रकार, एक के ही अंगमात्र हें ओर एक 
के खिएजो मला-वृरा होगा वह सव्के लिए मीहो सकता । उसएककी 
आराधना भी, इसचखिए, इन सबकी आराधना कही जायगी । क्योकि वहं 
तवमे ओतप्रोत हं ओौर यदि इस विचार के साथ देखा जाय तो परमात्मो- 
पासना का पूवंकथित रूप एक प्रकार कौ भावना-भक्ति म परिणत 
हो जाता हे । ° नवीन वेष्णवधमं ने इस भावना भविति मे भी कदाचित्‌ अपनी 
श्रीमद्‌मगवद्गीता' दवारा प्रतिपादित निष्ठा की ही एक भक्क पाई ओरं 
उसे अविकंब स्वीकार कर छया । 
वैष्णवधर्म को अपना तत्काटीन अंतिम रूप धारण करते समय 
एक नवीन घटना ने भी बहुत कु सहायता पहुंचाई । डा० भांडारकर 
का कहना टं कि ईसा के पूवं पहली शताब्दी तक के किसी भी प्रामाणिके 
आरावतधर्म-संवधी ग्रंथ मं (अथवा सिरेख में मी) गोपाक-कृष्ण की 
चर्चा नटीं पाई जाती ओर न उसका कोई परिचय ही उपलब्ध होता हं । 
इसके विरुद ईसा के अनंतर आनेवाली शताब्दियों की एेसी सामग्रियां 
इस कृष्ण की अनेक कथाओं से भरी पड़ी हं जिससे अनुमान किया जा सकता 
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है कि उक्त दोनों समयो के बौच कोई न कोई नवीन बात अवश्य हुई होगी 
यह्‌ बात वा घटना, डा० भांडारकर के अनुसार, किसी आभीर जाति का 
परिचिम के देशों से घूमते हुए आकर भारतवेषं मे मयुरा-प्रदेडा के आसपास से 
लेकर सौराष्ट्‌ तथा काठियावाडके प्रांतों तकके क्षेत्र मे फल्कर बसं जाना 
ठे । इस जाति की मुख्य जौविका गायो का रखना ओौर चराना थी । 
इसका आराध्य-देव मी एक बालक था, जिसे ईसा की दूसरी शताब्दौ तक 
वासुदेव-कृष्ण मे सम्मित कर लिया गया । काइ्स्ट के नामसाम्य क कारण 
बालकं कृष्ण की अनेक लीलाएं ईसा मसीह की जन्मकथाओों के ढरं पर रच 
ली गई ओर पौरे लिखे जानेवले "विष्णुपुराण", "हरिवंश, भागवतं 
धैवर्तपुराण' आदि ने उनमें ओर भी वृद्धि कर दी ।* परंतु इस मत को 
स्वीकार करने मे एक अड़चन यह पडती हं कि तामिल प्रदेशो मे आभीरों 
को “अयर' कहते है, जिनके नाम का अकार गाय का अथं सूचितं करनेवाले 
शाब्द 'आ' से वना सिद्ध होता हं ओर जिनकी प्राचीन जातीय परंपराओं 
से प्रकट होता है कि वे प्रसिद्ध पांडयों के साथ, ईसा से कई शताब्दी पहले 
यहां जाए ये । दुसरी बात इस संवंघ मे यह भौ कही जा सकती ठे कि 
गोपाल-कृष्णकी कल्पना तथा बहुत-सी उनकी वाल-रीलओं कौ कथाओं 
का मूलस्रोत वैदिक साहित्य के अंतर्गत, विष्णु देवता के प्रसंगो में ही वत्तमान 
हँ । “ऋम्वेद' में विष्णुको गोपाः कहा गया हे ओर एक अन्य स्थल पर 
उनके परमपद वा स्थान में उत्तम-उत्तम संगो वारी गायों का रहना भी 
वतलाया गया ह ।* फिर उसी वेद मे विष्णु का बाल्यावस्था पार कर 
युवा होना दिखलाया गया हे" ओर उसके दारा शंबर तथा उसकी नगरियों 
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के नष्ट किए जाने के किए प्राथंना भी की गई ह ।' इसी प्रकार वोधायन- 
सूत्रः मं मी विष्णु को गोविद' ओर दामोदर' कटा गया है यद्यपि वहां 
` पर छृष्ण कौ कोई भी चर्चा नहीं आती । अतएव, गोपाल-कृष्ण की लीलां 
का ्राइर्ट वा ईसा मसीह्‌ को कथाओं के आघार पर वनाया जाना निविवाद 
नहीं समा जां सकता । ईसा की जन्मकथा तथा आभीरों के बालक-देवता 
को रीरा से उपर्युक्त मूकलूपों का कुछ प्रभावित हो जाना संभव हें । 
नवीन वेष्णववमं का संघटन, डा० भांडारकर के अनुसार, वस्तुतः 
चार धामिक विचारघाराओं का परिणाम था जिनमें से प्रथम के मूल- 
खरोत वंदिक देवता विष्णू थे, दुसरी के दाशनिक देवता नारायण थे, 
तीसरी के एतिहासिक देवता वासुदेव थे ओौर चौथी के आभीर देवता 
वाल्गोपाल थे ओर इन चारों कौ कथाओं कौ परंपराओं ने इसके निर्माण 
मे कुछ न कुछ सहायता प्रदान की । 'वेष्णवे' शब्द ॒साप्रदायिक दृष्टिसे 
महाभारतः के अठारहवे अर्थात्‌ अंतिम पवं में प्रस्तुत हुमा हे, जहां पर कहा 
गया हं कि “इसमे संदेह नहीं कि अठारह पुराणों के श्रवण करने का जो फल 
होता हं उसे मनुष्य केवल वेष्णव होकर ही प्राप्तं कर ठेता ह "° यह्‌ दलोक 
वास्तव मं उस समय का छिखा हुजा हं जबकि, ईसा की कुछ राताव्दियों 
के वीत जानं पर प्रसिद्ध अठारह पुराणों की रचना समाप्त हो चकी थी । 
महाभारतः के युद्ध अथवा महाभारत" ग्रथ के प्रामाणिक प्राचीन अंों 
की रचना के समय वेष्णवधमं का वही रूप वत्तमान था जिसे सात्वत 
वा मागवतधमं कहा जाता हं । विष्णु देवता उस समय तक आदित्यो में 


से ही एक समभ जाते थे । श्रीकृष्ण ने मी इसी कारण अपने को “आदित्यो ` 


इद्राविष्ण्‌ द्‌ हिताः शम्बरस्य नव पुरो नवति च इनयिष्टम्‌। शतं 
वचिनः सहं च साकं हथो अप्रत्य सुरस्य वीरान्‌ 11" ऋग्वेद, 
७।९९।५ । 

-२।५ो २४ 

`अष्टादजपुराणानां श्र वणाद्यत्फलं भवेत्‌ । 
तत्फलं समवाप्नोति वष्णवो नात्र संशयः ॥ सहाभारत, १८।६।९७ 
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मे चिष्ण्‌" बतलाया था । भमहाभारत' के एक दूसरे स्थर पर विष्णु को 
कदाचित भगवान्‌ नारायण या हरि का रूप समभ कर ही, घाता, अज 
जौर अमत" कहा गया है तथा उन्हें सवके माता-पिता एवं सारे संसार के 
दाङ्वत गरू की उपाधि भी दी गई हं ।* फिर भौ उस कार कँ प्रमुख उपास्य- 
देव चिऽण्‌ नहीं थे, अपितु वासुदेव थे । वे ही इस धमं के प्रारभिक कटर 
विद का काम कर, अंत मे, विष्ण के एक अवतारमात्र बनं रह्‌ गए 
वैष्णवधमं का उक्त संघटन, भक्तियोग अथवा भक्तिभावना के 
विकसित होकर अधिक व्यापक रूप ग्रहण करने मे विशेषरूप से सहायक 
हा । जेसा कि पहले कहा जा चुका हं: भक्ति कौ भावना, सतप्रथम, 
वैदिक काल में केवल श्रद्धा के ही रूप में उत्पन्न हुई थौ ओर उपासना को 
विविध क्रियाओं ारा कमरा: निखरती हुई स्मात्तेधमं के आरभ वा प्रचारः 
काट तक भावना-भक्तिं के स्पष्टतःर भाव अपनाने लगी । उसके उपास्य- 
देव भी, इसी प्रकार, वैदिक काक के अनेक काल्पनिक देवताओं के स्थान 
पर्‌ एकरूप में मनोनीत हए थे । फिर, परमात्मा की भौ विविध भावनाओं 
दारा व्यक्त किए जाते हए, उक्त समय तक, सवके एक॒ समत्वयात्मक्‌ 
रूपमे आ गए । उधर उसी युग के अंतगेतं वासुदेव -ङृष्ण के असाघारण 
व्यक्तित्व को क्रमशः महापुरूषत्व एवं देवत्व तक प्रदान करने की प्रथा चल 
रही थी । अतएव जव इन दोनों के पारस्परिकं मिलन का अवसर उप- 
स्थित हृञा ओर, जेन तथा बौद्ध सरीखे निरीरवरवादी घर्मो कौ प्रति- 
क्रिया मे, जब "साधकानां हितार्थाय ब्राह्यणो रूपकल्पना' कौ विशेष आव- 
दयकता प्रतीत हई तो आराध्यदेव विष्णु को स्वभावतः विग्रह प्रदान कर 
दिया गया । विष्ण्‌ को सभी अन्य देवताओं से इसके किए अधिक उपयुक्त 
समने का प्रधान कारण यह था किं पहले तो उनका नाम ही (विष्‌ 
व्यापा के कारण) सवेव्यापकत्व का दयोतक था, दुसरे वंदिक कारके 
आरभ से ही उनका काम दुःखों से पीडित मानवो को रक्षाकरना समभा 
आदित्यानामहं विष्णुः । श्नोमद्भगवद्गीता, १०।२१ 
"पितामाता च सवस्य जगतः शाइवतो गुरः । महाभारत, १२।३३४।२७ 
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जाता था'मौर वे असुरो के विरुद्ध देवताओं तक के सहायक थे ।° इसके सिवाय, 
उपर्युक्त चार विचारधारां का संगम हो जाने पर, विष्णु-संवंधी अनेक 
नाम तथा प्रसंग तक भी नवीन भावनाओं के अनुकर प्रतीत होने लगे । 
अतएव इस देवता को एक प्रकार का आध्यात्मिक एवं अलौकिक व्यक्तित्व 
प्रदान कर उसके अंशधारी भिन्न-भिन्न अवतारो की भी कल्पना कर, छी गई 
ओर भक्ति का उक्त भावनात्मक अथं, जव अधिक स्पष्ट होने व कारण 
आराध्यदेव कौ शाक्तिं एवं एदवयं में सहयोगिता वा सहभोगिता (भज्‌ = 
भाग लेना, बांटना) प्राप्त करने भाव का व्यक्त करने क्गा तो इसं प्रकार 
कौ साधना शुद्धभक्ति' के रूप मं परिणत हो गई । 

शुद्धमक्ति' के अनुसार आराध्यदेव्‌ विष्णु के तीन गुण उनकी संविद्‌, 
ह्खादिनी तथा संविनी नामक शक्तियां हं जो मानवोमें भी उसी भाति, 
कमरा: ज्ञान, आनंद, एवं कमंसंबंधी प्रवृत्तियों के रूप मे दिखलार्ई पड़ती 
हं ओर जिन्हे, वेदांत-दरंन के अनसार, दूसरे शब्दों मे, तथा कुछ भिन्न 
क्रम से भी, सत्‌, चित्‌ ओौर आनंद कहा जाता ह । भक्त का कत्तव्य भगवान्‌ 
के प्रति अपना सवंस्व अपण कर उनके उपयुक्त गुणों की पूणता में भाग 
लेना ह्‌ । ज्ञान की इच्छा उसे किसी योगी से कम नहीं रहा करती, कितु 
उसका उदेश्य 'विदेह-मुक्ति' नहीं हं । वह अपने भगवान्‌ के साथ पुणेत्व 
के आनंद में भाग केना चाहता हं ओर उसका एकमात्र कत्तव्य इसी कारण, 
अपने भगवान्‌ की शुद्ध ओौर अबाधित आराधना हं । उसकी दष्ट में 
यज्ञादि अनुष्ठान भी केवल आत्मसमपंण के ही प्रकारांतर हे ओौर उसकी 
यह्‌ दृढ धारणा हं कि कर्मयोग ओौर संन्यासयोग का अंततोगत्वा भविति- 
योग मे रीन हो जाना अवव्यंभावी हें । आदद कमं उस पृणता की प्राप्ति 
के लिए मनोयोगपूवंक कर्तव्यो का पालन करना ह ओर उसीदंग से 
आदद ज्ञान मी उस पूर्णत्व को ही सच्ची अन्‌भूति के साथ जानना हु। 
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गुद्धभक्त उस पुणत्व का ही अनुभवं करेगा, उसीकं लिए जिएगा ओर 
उसी के साथ अनत काक तक रहना भी चाहेगा। इस भव्तिमागं मे अंतिम 
पूणता ने भी, इस प्रकार, अन्‌भवगम्य रूप धारण कर ख्या ओर इसके 
द्वारा सभी मतो एवं मार्गो का समन्वय होकर, एक सस्चे ओर वास्तविकं 
दिव्य जीवन का आदं निरिचत हौ गया, जिसके आलोक में अपूवं रूप 
धारण कर केने के कारण वेष्णवधमं करमशः ओर भी लोकप्रिय होने र्गा । 
ईसा की तीसरी वा चौथी शताब्दी तक वेष्णवधमं कौ दशा का प्रायः 
कुछ भी पता नहीं चलता । वह्‌ इसके लिए एक प्रकार का अंधकारपुणं 
युग ह जिसका कारण यह जान पड़ता ह्‌ कि इस धमं कौ जन्मभूमि मथ॒रा 
प्रदरा तक उन दिनों रक एवं कुराण-वंशी राजाओं का आधिपत्य हो गया 
था जो अधिकतर रोव अथवा बौद्धघमं कं अनुयायी थे। फिर भी मथुरा, 
नासिक तथा 'चाइनास्टोन' वारे उक्त समय के शिलाठेखो से इस विषय 
पर कुछ न कुछ प्रकाश अवद्य पडता हं । इनमें से नासिक वाके रिलारेख 
से यह बात स्पष्ट हो जाती हे कि उस काल तक संकषंण ओर वासुदेवं 
अपने वृष्णिवंशी रूपों को बदलकर अव क्रमशः राम ओर केशव हो 
गए थे ओर इन दोनों को भागवत होने के स्थान पर केवल पराक्रमी मात्र 
समभा जाने लगा था ।' परंतु गुप्तकाल का आरंभ होते ही यह धमं पंजाव, 
राजस्थान, मध्य ओर पदिचमी भारत तथा मगध में प्रचलित होनेल्गा 
ओर उसके अंत तक इन प्रदेशों तथा अन्य करई स्थानों तक में इसका प्रचार 
अनुदिन बढता ही चला गया। कारण यह था कि गुप्तवंज्य के प्रसिद्ध 
महाराज चंद्रगुप्तं दितीय, कुमारगुप्तं एवं स्कदगुप्त ने भी (ईस्वी सन्‌ 
४०० से ४६४ तक) अपनी मुद्राओं पर अपने को परमभागवत' अंकित 
कर इसे राजधमं की भाति अपना लिया ओर उनके समथेन द्वारा वर 
पाकर यह्‌ भारत के कोने-कोने तक फं गया । गाजीपुर जिले कं स्कंदगुप्त- 
निमित मीतरी नामक रिलालेख में सम्राट्‌ द्वारा अपने पिता कुमारगुप्तं 
प्रथम की पुण्यस्मृति में शादङ्कखिन' की प्रतिमा स्थापित किए जाने का उल्लेखं 
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हे ओर उसी प्रकार जूनागढ के दूसरे शिकाटेख मे लक्ष्मीनिवास विष्णु 
की स्तुति मी की गई हे ।* महाकवि कालिदास कौ रचना मेघदूत" मे एक 
स्थर पर इदरधनष द्वारा सुदोभित कारे मेघ कं लिए मोरपंख धारण करनं 
वाङ गोपवेषधारी विष्ण्‌ (अर्थात्‌ श्रीकृष्ण } कौ उपमा दी गई हं । अतएव 
यदि चंद्रगुप्तं द्वितीय को हम उक्त कवि का आश्रयदाता विक्रमादित्य 
माने, तो यह वणन ईसा की पांचवीं दताब्दी के आरभ का समा जाना 
चाहिए 

गप्तकाटीन वेष्णवधमं की विशेषताएं इस प्रकार बतलाई जा 
सकती ह्‌- प्रथम यह कि सात्त्वतो वा भागवतो नं इस समय तक विष्णु 
के साथ कृष्ण का एकीकरण, “प्रकट रूप मे, स्वीकार कर लिया धा। 
विष्ण्‌ अव देवाधिदेव थे ओर कृष्ण उनके केवर पूणं अवतार मात्र थे 
जिससे स्पष्ट था कि भागवतघमं तव तक वेष्णवधमं मे मग्न हो चूका था । 
दूसरी यह कि अवतारो की पूजा इस समय पह से कुछ अधिक होने लगी 
थी ओर उनके नाम तथा संख्या में भिन्न-भिन्न प्रकार के परिवत्तन भी टोनें 
लगे थे । तीसरी यह कि अवतार पूजा कं महत्त्व कं सामने व्यूहवाद कुछ 
गौण समभा जाने लगा था ओर उसकी चर्चां अव बहुत कम सुनाई 
पड़ती थी । इसकं सिवाय इसकी चौथी विशेषता यह भी थी कि विष्णु 
वा नारायण के साथ-साथ अव लक्ष्मी कमी पूजा आरभहौ गर्द थीओौर 
लक्ष्मीनारायण की मृत्तियां उस समय की मुद्राओं तक पर अंकित होनें 
लगी थ ।` कहते हं कि वेदिक युग के इद्रदेव अपनं प्राथियोंको वृष्टि हारा 
जठ एवं अन्न दिया करते थे। इसलिए वे ही इरा'वा'इला' (उन दोनों 
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के किए प्रमुक्त शब्द) के स्वामी थे। फिर समयानृसार “इरा वा “इलाः 
को धन वा संपत्ति भी समभा जाने ल्गा। इस प्रकार, करमशः श्री अथवा 
लक्ष्मी मनुष्य कं उन अमूल्य पदार्थो की प्रतिनिि वन गई । परंतु श्री वा 
लक्ष्मी उस समय इद्रदेव के ही अधिकार में रहीं । "विष्णुपुराण" के अनुसार 
इद्रदेव ने लक्ष्मी को, दुर्वासा के शाप के कारण, खो दिया ओर समुद्र-मंथन 
के उपरांत जव वहं फिर प्रकट हुई तो उन पर विष्णु ने अधिकार कर लिया ।' 
विष्णुदेव तव तक सवशेष्ठ समभे जाने लगे थे ओौर वेष्णवधरमं के संगठनं 
के समयतोवे दही सबकुछ हो गए थे। श्री मा देवता लक्ष्मी' को पूजा ईसा 
के पहले से ही ब्राह्मण ओर बौद्ध दोनों किसी न किसी रूप मं करते आ रहे थे 
ओर गृप्तकार मं जव "स्त्रियों के अधिकार का प्रबङ आंदोलन उठा“ तो 
उनकी प्रतिष्ठा ओर भी बट गई। इसलिए, साख्यदशेन हारा भी बहुत-कुछ 
प्रभावित होने के कारण, वष्णवों ने पुरूष-प्रकृति कौ जगह "लक्ष्मीनारायणः 
को अपना लिया । वेष्णवधमं इन विरोषताओं के साथ गुप्तकाल में भरी- 
भाति प्रचलित रहा । कितु गुप्त-साग््राज्य का ध्वंस होते ही उत्तरी भारतमें 
इसका प्रभाव मरः घटने लगा। इधर के प्रमुख महाराज मिहिरगुल, 
यदोवधन तथा हषवयेन ने भी, भागवतधमं से भिन्न धमं ग्रहण करने कं 
कारण, इसे सहायता नहीं पहूंचाई ओर वह्‌ अन्य अनेक साधारण संप्रदायो 
की भांति किसी प्रकार चलता रहा । वाणभट के "हषंचरित' नामक प्रसिद्ध 
ग्रंथ में हषं का जनों तथा बौद्धो के समान ही भागवतो के भी साथ मिलना 
वतलाया गया हं ओर उसमें पांचरात्रों कौ भी चर्चा हे तथा स्वामी शंकरा- 
चायं ने मी अपने शारीरकभाष्य' में भागवतों का खंडन उन्हें पांचरात्र 
कह कर किया ह्‌ ।' 
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५, व्यृहाद्‌ ओर अवतारवाद 


भागवत, सात्वत वा एकांतिक धमं के विषय मं महाभारतः के 
-नारायणीय' नामक अंग मे कहा गया है कि स्वयं भगवान्‌ ने ही पहले-पहल 
इसे अर्जन को बतलाया था ओौर फिर नारायण नं भौ इसका उपदेशा नारद 
को दिया 1* नारद इसके लिए नारायण का दशन करने इवेतद्धीप गए 
जहां पर नियम था कि विना उनका एकांतिक अथवा एकनिष्ठ भक्त हुए 
कोई उन्हे देख नहीं पाता था । नारद इस प्रकार के भक्त समभे गए थे ओर 
इसी कारण उनसे इस वासुदेवम की व्याख्या भी की गर्ई। वासुदेव को 
वहां पर “आत्मा का आत्मा अर्थात्‌ परमात्मा कहा गया हं जौर उन्हं सव 
किसी का सरष्टा भी माना गया हं 1 संकषण उन्दीके एक दूसरे रूप हं ओर 
वे सभी प्राणियों के प्रतिनिधि-स्वरूप भी हं । संकर्षण से प्रद्युम्न वा मन कौ 
उत्पत्ति होती ह ओर प्रयुम्न से अनिरुद्ध वा अहंकार उत्पन्न होता हं । ये 
चारों ही नारायण वा वासुदेव की मूतियां हं । देवता एवं सारे प्राणिवगं भी 
, नारायण से उत्पन्न होकर नारायण में ही विरीन हौ जाते हे 1 नारायण 
को इस प्रसंग में बहुवा हरि नाम भी दिया गया हं ओर नारायण वा हरि 
की उक्त चारों मृत्तियों वा विभृतियोंके संवंध में ही च्यहवाद' का 
प्रचार हअ था) 


व्यहवाद के मत का कोई उल्लेख श्रीमद्भगवद्गीता" में नहीं आता 
यद्यपि उसमें वासुदेव-कृष्ण कौ अष्टघा प्रकृति में प॑चतत्तवो के साथ-साथ 


"महाभारत, १२।३४६।१०-११ तथा १२।२३४८।६-८ 
्भांडारकर : "व° ठर०, प° ८ 


४ 


मन, वृद्धि, जीव एवं अहंकार कौ भी स्पष्ट चर्चा कर दौ गड हं ।* जन 
पड़ता हं कि जीव, मन एवं अहंकार को ही पीछे संकषण, प्रद्युम्न तथा 
अनिरुद्ध का व्यवितत्तवं प्रदान कर दिया गया ।* पतंजलि ने भी अपने 
^“भाष्य' में “जनादनस्त्वात्मचतुथं एव" कह कर कदाचित्‌ इस व्यूहवाद कौ 
ही ओर संकेत किया हं ।* डा० भांडारकर का अनुमान हे कि श्रीसद्भ- 
गवद्गीता' की रचना भागवतघमं के सुसंगठित्‌ रूप मं तयार होने के पहले 
ही हयो चुकौ थी ओर वासुदेव के प्रचुम्नादि कृटुबी-जनों के रूपो मे परमात्मा 
की प्रकृतिं का दिखलाया जाना उसकं पीछे की घटना ह ।* घुंडी के 
रिखालेख तथा पतंजलि के एकाध उल्लेखो" दवारा यह्‌ अवद्य प्रतीत होत 
टं कि वासुदेव के अतिरिक्त संकषण वा बलदेव का भी उपास्य होना ईसा 
के पूवं दूसरी दाताब्दी से ही सिद्ध हं ओर यह्‌ वात बौद्ध ग्रंथ निहेश' के एक 
प्रसंग से भी सूचित होती हं ।* कितु चारोंके व्यूह्‌ का पता महाभारत 
(शांतिपवं ) के उपर्युक्त 'नारायणीय' अंश से अन्यत्र उघर नहीं मिलता । 
श्रीसद्‌भगवद्गीता' का समय उक्त डाक्टर साहब के अनुसार" ईसा के 
पूर्वं चौथी राताब्दी के आरंभ से भी पहले काह ओर नारायणीय' की 
रचना, संभवतः, तीसरी शताब्दी (ईसा-पूव) की हे । 

संकर्षण के उपास्य होने तथा उनकी पूजा का उल्लेख कौटिल्य के 
'भूमिरापोऽनलो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च । 

अहंकार इतीयं मे भिन्ना प्रकृतिरष्टधा \\ 

अपरेयमितस्त्वन्ां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌ । 

जीवभूतां सहाधाहो मयेदं घायंते जगत्‌ 11" भीमद्‌भगवद्गीता ७।४-५ 
*भांडारकर : वं० श्०, पृं० १७ 
पाणिनि कं सूत्र ६।३।६ पर उनका भाष्य द्रष्टव्य हू । 
भांडारकर : वं० शे०” पू० १७ 
"जैसे उनका पाणिनि क सूत्र २।२।३४ पर भाष्य । 
'रायचोधुरी : अ० हि० व°", पु० ५६ 
*भांडारकरर : व° श्ञे०", प° १८ 
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अथंशास्तर' मे मी मिलता हु ।' महाभारतः के प्रारंभिक अंशो मे संकषण 
कष्ण वासुदेव कं बड़ भाई बतलाए गए हं ओर यह भौ कहा गया हं कि 
उन्होने कस के विरुद्ध इनको सहायता भौ को थौ ।* कितु शांतिपर्व' के 
उक्त नारायणीय' वाके अंडा मेँ वासुदेव परमात्मा एवं संकषण जीव वन 
जाते हं ।* इस वासुदेव एवं संकर्षण की पूजनीयता में ही हमे सवंप्रथम 
पांचरात्रों के व्यूहवाद का वीज लक्षित होता ह । डा° भ्रियर्सन ने* व्यूहवाद 
के सिद्धांत का परिचय इस प्रकार दिया ह--भगवान्‌ वासुदेव, सुष्टिरचना 
के समय अपने आप से न केवल सांख्यो कौ अव्यक्त मूक प्रकृति को ही उत्पन्न 
करते हं अपितु संकवंण नामकं विरिष्ट जीव अथवा उसके एकर व्यूह को 
भो प्रस्तुत कर देते हं । इस संकषण एवं प्रकृति के संयोग से मन' प्रकट होता 
हे जो सांख्य वालों की बृद्धि" का स्थानापन्न कहा जा सकता हँ ओौर उसके 
साथ ही उक्त विशिष्ट जोव का एक अन्य प्रतिरूप प्रचयूम्नके रूप मे आवि- 
भूत हो जाता ह्‌ । प्रद्युम्न एवं मन क संयोग से सांख्यमत वालो के अहंकारः 
नामक तत्त्व का आविर्भाव होता हं ओर उसके साथ उक्त जीव काएक 
तीसरा क्रम अनिरुद्ध के नाम से प्रकट होता हं। इस अनिरुद्ध तथा सांख्य 
के अहकार' कं सयोग से महाभूतो तथा उनके गणो कौ सृष्टि होती हं ओर 
तभी उस ब्रह्मा कौ भी उत्पत्ति होती हं जो तत्त्वो कौ सामग्री से पृथ्वी आदि 
की रचना करते हं ।'" पांचरा्रों ने नारायण कं छः दिव्य गुणों की चर्चाकी 
हं ओर उनके नाम ज्ञान, राक्ति, एेडवयं, बल, वीयं एवं तेज वतलाए हे । 
इनमे से दो-दो गुणो कौ प्रधानता कं अनुसार तीन व्यूहो की सृष्टि हुआ 
करती हं । जसे संकषण में ज्ञान तथा वर का प्राधान्य रहता ह, प्रद्युम्न में 
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एक्वयं तथा वीयं की अधिकता पाई जाती हे ओर अनिरुद्ध मे दाक्ति एवं 
तेज कौ प्रधानता रहती हे । फिर भी इन व्यूहो में सामान्य रूप से उक्त छहों 
गृण विद्यमान रहा करते हं ओर इन तीनों के कायं सृजन ओर शिक्षण 
संबंधी हुजा करते हं ।' परंतु स्वामी शंकराचायं ने अपनी आलोचना करते 
समय, जिस “चतुव्यूहसिद्धांत' का परिचय, अपने शारीरकभाष्य" में दिया 
हे वह्‌ इससे भिन्न जान पडता हं । 

व्यूहवाद के प्रसंग कं उपरांत 'नारायणीय' मे भगवान्‌ के अवतार 
ग्रहण करने की भी चर्चा आई हे । वहां पर भगवान्‌ के केवल छः अवतारों 
का ही उल्केखं हुं जिनमें वाराह, नृसिंह, वामन, भागव राम, दाशरथी राम 
एवं कृष्ण के नाम आते हं । कितु थोडी ही दूर आगे इन अवतारो कं साथ 
टस, कूसं, मत्स्य एवं कल्कि के भौ नाम जोड कर इनकी संख्या दस कर दी 
गई हे । इनमें से भी प्रथम तोनकेनामप्रारंभमेहीआ जातेहं ओर कृष्ण 
(सात्त्वत) की गणना अंतिम अवतार कल्कि के ठीक पहर की जाती हं । 
'हरिवंपुराण' में इनमें से प्रथम छःकी ही चर्चाकी गई हं। कितु 
'वायुपुराण' में पहले बारह अवतारो का उल्लेख हं जिनमें से कू के नाम 
शिव एवं इद्र के अवतारो से जान पड़ते हं ओर फिर अन्यत्र इनकी संख्या 
` केवल दस कर दी गई हे जिनमे दत्तात्रेय एवं वेदव्यास भी आ जाते हे। 
"वाराहपुराण में, सर्वप्रथम, उन दस अवतारो का उल्लेख आता हे जो 
उपर्युवत छः कं अतिरिक्त चार अन्य कोभी जोड़कर उस संख्या को 
पूरा करते हे ओर जो कगभग उसी रूप मे अव तक भी प्रसिद्ध हें ओर 
अग्निपुराण नं भी उसी का अनुसरण किया हं1 “भागवतपुराण में 
अवतारो का स्पष्ट प्रसंग उसके तीन भिच्च-भिन्न स्थलों पर आता ह्‌। 
उसके प्रथम स्कंध कं तृतीय अध्याय मे २२ अवतारों कौ चर्चा हे जहां उसके 
दवितीय स्कध के सातवें अध्याय में यह संख्या २२३ हो गई हे ओर उसके 
एकादश स्कध के चतुथं अध्याय मे इन्हं केवल १६ कह कर ही गिनाया गया 


'अहिक्‌ध्न्यसंहिता, ५।१७।६० शारीरकभाष्य २।२।४२-४५ 
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जान पडता हे । इस पुराण के अंतर्गत वतरकए गणएु अवतारो को सख्या 


इस प्रकार न केव बड़ी हो जाती हं, अपितु उनके भीतर भिन्न-भिन्च प्रकार 
के लोगों का समावेद भी हो जाता हं । उदाहरण के किए उनमें सनत्कुमार, 
देवर्षि नारद, कपिर, चऋछषमदेव तथा धन्वंतरि जसे व्यक्तियों कौ भी चर्चा 
की गई ह जो विव्णु से साघारणतः भिन्न जान पडते हं । इतके सिवाय इन 
अत्रतारों के दुष्टदमन-संवधी प्रारंभिक गुण के साथ-साथ क्रमाः उनको 
कोमल वत्तिपों का भो समावेा होता जाता ह्‌ । 

अवतारवाद का स॒त्रपात सवसे पहर न्राह्यणः' साहित्य की रचना के 
समय हआ था। “रतपथनब्राह्यण' में प्रजापति का कूम-र्प धारण करक 
अपनी संतानो की सष्टि करने तथा वाराह बनकर समुद्र कं भीतर सं 
पृथ्वी को बाहर छाने के विषय में वणन किया गया ह्‌ । विष्णु कं वामन 
होकर, देवताओं के लिए तीन पगों वारा असुरो से पृथ्वी प्राप्त कर छनं 
की भी चर्चा श्राह्मणो' मे की गई हं ।' इसी प्रकार नुसिह का उल्केख पहरे- 
पहल तैत्तिरीय आरण्यक" मं किया गया मिक्ता ह । परतु इन ग्रंथों 
आए हृ प्रसंगो द्वारा यहं पता नहीं चङ्ता कि उनका प्रयोग विष्णु कं अवतारं 
के रूपमे किया गयाहं। इस प्रकार के प्रथम उल्कख नारायणीय'में ही 
किए गए जान पडते हे ओर, आगे चलकर, इनकी चर्चां सिन्न-मिन्न प्रथो 
तथा दिलारेखों तक में होने क्गती हं । तोरमाण के एरण रिखारेख मं 
वाराहावतार का स्पष्ट प्रसंग आता हं । उसी प्रकार, जून गढ़ के रिलारेख 
में वामनावतार का वर्णन किया जाता ह्‌ । रामावतार का उल्टेख गुप्तकाल 
के रिलाठेखो मे नहीं पाया जाता । कितु महाकवि कालिदास नं अपने 
प्रसिद्ध महाकाव्य रघुवंश के अतगेत “रामाभिधानो हरिरित्युवाच'* कह कर 
इसकी स्पष्ट चर्चा कर दी हं । अवतारवाद का विषय, इस प्रकार, वेदिकं 
संहिताओं के समय प्रायः अज्नात-सा ही था ओर उनमं किए गए वामन आदि 
विषयक उल्लेख नितांत भि प्रसंगो में आए थे। कितु दिष्णु का महत्त्व 
बढ़ने के साथ ही उनके स्वरूप मं महान्‌ परिवत्तंन हौ गया जौर उनकी संख्या 
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मी बढ़ गई । श्रीमद्भगवद्गीता के समय जव एकांतिक धमं के वासुदेव- 
कष्ण ही एकमात्र आराध्य थे तव श्रीकृष्ण ने कहा था कि जव-जव धमं की 
ग्लानि होती ह ओौर अधमं की प्रबरता वठ्‌ जाती है तब-तव मँ स्वयं शरीर 
धारण कर केता हूं ।'”* कितु नारायणीय' कौ रचना के अनंतर वे 
अवतार-मात्र समभे जाने लगे ओर उनका धमं भौ विष्णु के नाम पर 
वेष्णवधमं कहा जाने र्गा । 
वैदिक संहितां के युग में जिस प्रकार अनेकं देवताओं (जंसे मित, 
वरुण, अग्नि, इद्र आदि) को एक देदाधिदेव का भिन्न-भिन्न स्वरूप मानने 
की ओर प्रवक्ति रही उसी प्रकार अवतारवाद के इस युग मे भी, उसके विप- 
रीत, भिन्न-सिन्न महापुरुषो को विष्णु के अंश अथवा अवतार कंरू्पम 
स्वीकार किया जाने लगा। कभी-कभी पश्च एवं मत्स्यादि जंसे प्राणियों 
तक को उसकी विभृतियों का कंद्र मान लिया गया । जब उक्त कई देवता 
मिलकर एक परमात्मा का प्रतिनिधित्व करते हं तो वह्‌ परमात्मा भौ 
विभिन्न रूपों में प्रकट हो सकता हं । विष्णु का कायं वेदिक कालसे ही 
मनष्यों को उनके कष्टों से मक्त करने कायाः ओौर एेतरेयत्राह्यण' के 
अनसार, उन्होने असरों के विरुद्ध देवताओं की भी सहायता कौ थी। 
रातपथत्राह्यण' नें तो एक स्थल पर विष्णु ओर मानवो म एक प्रकार 
की अभिन्नता तक प्रदर्शित कौ गईहं ओर श्रीमद्भगवद्गीता कं समय तकं 
श्रीकृष्ण स्पष्ट शब्दों मे कहते हए दीख पडते हं कि साधुओं कौ रक्षा एवं 
पापियों का संहार करने के च्िए मं प्रत्येक युग मं अवतीणं हुआ करता हं ।'“ ` 
फिर भी प्रत्येक अवतार को हम एक ही कोटि की महत्ता नहीं दे सकते । 
वैष्णवधमं के अन॒यायियों मे, इसी कारण, किसी न किसी एक अवतारः 
विल्ेष को सर्वश्रेष्ठ समभने की प्रवृत्ति भी देखी जाती ह, उदाहूरण के लिए 
श्रीमद्‌ भागवतपुराण" के अंतगंत स्पष्ट शब्दों मे कहा गया मिल्ताहं कि 
“अन्य अवतार जहां भगवान्‌ को केवर आंशिक रूप मं व्यक्त करतं हं वहां 
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कृष्ण स्वयं भगवान्‌-स्वरूप हं "' (एते चांशकलाः पुं: कृष्णस्तु भगवान्‌ 
स्वयम्‌) । 'गगंसंहिता' मे भी इसी मत का प्रतिपादन किया गया 
जान पडता हं ओौर उसके रचयिता ने इसके लिए कुछ कारण भी 
दिए हं। उनका कहना ह कि श्रीकृष्ण कौ पूणेता उनके चतुर्व्यूह का मूक 
आधार होने, उनमें सभी रसो के पूर्णतः दीख पड़ने तथा अनुपम शक्तियों 
का प्रमुखे कद्र होन के कारण सिद्ध हं तथा अपने तेज में सभी तेजों 
को आकृष्ट कर उसमे रीन कर लेने के कारण वे "परिपूर्णतम" भी हं 
(कृष्ण शब्द छृष्‌ धातु से बनता ह जिसका अथं खींचना वा अकृष्ट करना 
होता ह) । 
वास्तव मे ये अवतार भगवान्‌ अथवा विष्णु के न्यूनाधिक ईदवरीय 
गुणो का आदं स्थापित करने के लिए ही हुआ करते हँ । ये उसके जागतिक 
(कोस्मिक) स्वरूप का प्रतिनिधित्व करते हं । उसके उच्चतम 
आदर्शो को व्यक्तित्व के अनुसार प्रकट करते हं । फिर भी इन्दं उसके 
नित्यावतार' कौ कोटि में रक्खा गया ह ओौर उसके गुणावतार' कौ श्रेणी 
मं दूसरों को गणना की जाती ह । गुणावतार के नाम से ब्रह्मा ओर शिव 
अभिहित किए जाते हं ओर उनके साथ त्रिदेवों मे स्वयं विष्णु भी गिन लिए 
जाते हं । एसे अवतारो में कभी-कभी मनु लोग, प्रजापत्ति, एवं वहृत से 
ऋषियों को मी सम्मिलित करने की प्रवृत्ति देखी जाती ह 1 इसी प्रकार 
अवतारो का एक अन्य वें अर्चावितार' के नाम से मी प्रसिद्ध है जिसकं 
अतगत भगवान्‌ कौ प्राण-प्रतिष्ठित प्रतिमाएं जती हँ ओौर जो अपने भिन्न- 
भिन्न प्रकारके रूपों मे भक्तों दवारा पुजी जाती हं । इसके सिवाय भगवान 
के विभवावतार' एवं -अतर्थामी अवतार" नामक दो अन्य प्रकार के अवतारों 
कौ भी चर्चाकी जाती हं जिनमें से विभवो की संख्या ३९. मानी जाती 
ओर उसमें ध्रुव, कपिल, मधुसूदन, पद्मनाभ आदि के नाम आते हें 
अंतर्यामी अवतार" कं किसी प्रव्यश्च व्यक्तित्व कौ कल्पना स्थल-रूप में 
नहीं को जाती ओर न उसकी कोई संख्या ही निर्चित की जा सकती हे । 
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अंतयामी' सभी प्राणियीं के 'हृत्पुण्डरीक' मे निवास करते हे ओर उनके 
समस्त व्यापारो का नियमन भी किया करते हं । 
परतु इस प्रकार को अवतार-संबंधौ कल्पनाओं का बाहुल्य अधिकतर 
गुप्तकार से ही दौख पड़ता हं। यों तो अवतारवाद, अपने वीज-रूप में, 
प्राचीन वदिक काल सें ही रक्षित होने गा था ओर इसका क्रमिक विकास 
धौरे-घीरे होता गया था। नारायणीय' कौ रचना के समय से इसे कुछ 
कार्‌ के लिए व्यूहवाद कं सामने उतना महत्त्व नहीं मिला । कितु गुप्तकाल 
तक अधिक प्रचार मे आजाने वाली अवतारोपासना ने व्यूहवाद की 
भावना को एक प्रकार से विऽमृत-सा करा दिया । नारायणीय' के अंतर्गत 
व्ूहवाद कं साथ-साथ दस अवतारो को भी स्थान मिला था ओौर पतंजलि 
के महाभाष्य' तथा घसुंडो एवं नानाघाट के शिलालेखों दवारा प्रकट होता 
हं कि व्यूहो कौ भावना, ईसा कं पूवं दूसरी शताब्दी मे भी किसी न किसी 
रूप मे अवश्य प्रचकिति थौ । परंतु अवतारों की बढती हई लोकप्रियता ने 
व्यूहो को एक प्रकार से निर्वासित-सा कर दिया ओर व्यूह के चार अंगों में 
से केव वासुदेव-मात्र ही रह गए । व्यूहवाद कौ भावना वस्तुतः नारायण! 
वाटी सृष्टि एवं सृष्टि-रचना कौ विशेषताओं पर आधित थी जहां अवतार- 
वाद विष्ण'-विषयक ईइवरीय दाक्ति ओर महत्ता का आदं ठेकर चला 
था । अतएव एक वंदिक देवता से क्रमशः विकसित होते हुए वासुदेव-कृष्ण 
का भगवत्पद तकं ग्रहण कर ठेने वारे, विष्णु कं सर्वोच्च स्थान प्राप्त कर 
खनं पर, जव एकांतिकघम वष्णवधम मे परिणत हो गया तो उपासको का 
ध्यान, स्वभावतः, भगवान्‌ कं सृष्टिरचना-परक गुणों से कहीं अधिक उसके 
एेर्वर्यो की ही ओर आकृष्ट हो गया ओर व्यूहवाद अब अवतारवाद के 
केवल गुणावतार एवं अंतर्यामी अवतार' की आंशिक भावनाओं तक ही 
किसी न किसी प्रकार सीमित रह्‌ गया। 
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इसमें संदेह नहीं कि वेष्णववमं के विकास का इातहास विष्ण के 
ष्णावतार को अधिक महत्व देता हुआ प्रतौत होता हं । भक्तिमागं के 
प्रारंभिक यग चे ही वासदेव कृष्ण कौ चर्चा आरंभ हो जाती हं ओर वेष्णव- 
धर्म का संघटन पूणं होने के समय उनका भागवत वा एकातिक धम एकं 
ठेसा रूप ग्रहण कर केता ह जिसके साथ अपने को अभिन्न बनाते उसे देर 
नहीं लगती । वेष्णवधर्म, इस प्रकार, वस्तुतः भागवतधम का एक नवीन 
रूपांतर-स। जान पडता ह्‌ । फिर भी वेष्णवधम का अवतारवाद उसके 
त्र को वहीं तक सीमित नहीं रहने देता ओर विष्णु के विविध अवतार 
उसं अधिक व्यापक बना देते हें। कृष्ण, उसके कारण, विष्णु कं एकं 
अवतार-मात्र रह जाते ह ओर उनकी गणना भी वामन, वाराह, नृ सिह, 
रामादि के साथ ही होने र्गती हे, तथा वेष्णववमं कं विभिन्न अनुयायियों 
द्वारा उनकी उपासना, सव के समान, पृथक्‌ आरभ हो जाती हं । उदाहरण 
के लिए वे विष्णु के एक अन्य अवतार वामन से भिन्न समभ जाने र्गते हं । 
वामन पहर, अपने त्रिविक्रम के वेदिक रूप मे, तीन पगौ द्वारा पृथ्वी से 


केकर यलोक तक को मप देने वारे ही समे जाते थे । शतपथब्राह्मण" ` 


(१।२।५) की स्वना के समय तक उनका नाम विष्ण्‌ के नाम का एक 
पर्यायवाची राव्द बन गयाः ओर कमसे कम ईसा के पूवं ७००-६०० 
ईस्वी तक उनके उस पद-चिह्व तक की पूजा आरंभ हो गई जो उनकी 
उक्त माप-क्रिया के आरभ में पृथ्वीतलं पर वन गया हआ माना गया ।' 
डा० जायसवाल का कहना हें कि उक्त पद-विह्लं आज भी गया मं 'विष्णुपदः 
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नाम से पूजा जाता हं । वे यह भी अनुमान करते ह कि विष्णु कं साथ त्रिविक्रम 
(वामन) की अभिन्नता वौद्धायन सूत्रों (२।५।९।१०) की रचना के पहर 
ही पूर्णं हो चुकी थी । वामन की उपासना तामि प्रांत के आ८वारो मे बहते 
काठ तक चरती रही ओर आज भी उसके अवशेष कई अन्य प्रातो मं 
उपल्व्व हु, इसी प्रकार वाराहावतार भी, जिसके विषय मे इातपथब्राह्यण' 
( १४।१।२।११) मं कहा गया था कि'श्रजापति ने वाराह का रूप धारण 
कर पृथ्वी को समुद्र के नीचे से उद्धार किया था तामिल प्रात कं 
आद्वारं के उपास्यदेव बन गए ओर काटियावाड प्रांत कं कंडवाह्‌ नामक 
तीथंस्थान एवं केसरा मे वे विष्णु कं एक अत्यंत॒महृ्वपण अवतार कौ 
भति पूजे जान टगे। 

परतु उक्तं वामन वा वाराह्‌ कभी कृष्ण की महत्ता तक नहीं पहुंच सके 
ओर नन्‌ सिह वा परशुराम आदिकेक्एिही एसा कहा जा सकता ह्‌ । कृष्ण 
के समान महतत्वप्‌णं एवं लोकप्रिय वन जाने वारे अन्य अवतार राम कहे 
जा सकते हें । "राम" नाम से वहुधा बलराम, दार्रथि राम, तथा भागेव राम 
का बोध ठगभग एक ही प्रकार का हृजा करता हं । पाणिनि के सूत्र (२।२। 
३४) पर अपना भाष्य किखते समय पतंजलि ने इस बात का उल्लेख किया हं 
कि “धनपति, राम तथा केडाव के मंदिर में एकत्रित लोगों द्वारा बजाये जाने 
वाके वादयययंत्रों कौ ध्वनि सून पड़ती हं ओर वहां पर 'राम' से अभिप्राय 
बलराम का ही समभा जाता हं । ˆ भागव राम की चर्चा, इसी प्रकार, कर 
ग्रंथों में परराम अथवा केवर "राम' शब्दके ही द्वारा की गई मिती ह्‌ । 
दाशरथि राम से उनकी भिन्नता दिखाने के ही लिए उनका नाम भागव 
राम बतलाया जाता हं ज॑सा किं नारायणीय' मे दी गई विष्णु कं अवतारों 
की द्वितीय तालिका (३३९-७७-९०) से भी स्पष्ट जान पड़ता हे। 
दाशरथि राम कौ गणना विष्ण्‌ कं दशावतारो में कृष्ण से पहले कौ जाती 
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हं ओर वहां पर भागव राम के अनंतर गिने जानें पर भी ये उनसे अधिक 
महान्‌ दिखलाये जाते हं । दादारथि राम की यह एक विदोषता ह कि उनके 
सामने उनकं पूवंवर्तीं अवतार को भी नीचा देखना पड़ता हं ।° 
वेदिक साहित्य में “राम' नाम का प्रयोग विभिन्न व्यक्तियों के लिए 

किया गया दीख पड़ता हं । ऋग्वेद' के एक स्थर पर यह शब्द किसी 
एेरवयंशाखी यजमान का नाम जान पडता हं जो उसमें आए हए प्रसंगो के 
आघार पर कोई प्रतापी राजा तक समभा जा सकता हं।` इसी प्रकार 
'एतरेयब्राह्मण' (७।२७।३४) तथा शतपथब्राह्मण" (४।६।१।७) में भी 
क्रमराः किसी राममागंवेय तथा राम ओपतस्विनि के उल्लेख मिते हेः 
जिनसे जान पडता हं कि उनकी रचना के समय तक रामनामधारी व्यक्तिथों 
का अभाव नहीं था। कितु इन जेसे प्रसंगो के आधार पर ही यहं अनमान 
कर लेना कठिन हं कि दादारथि राम का इनमें से किसी के साथ संबंध 
था । ऋग्वेद" मे एक स्थर पर किसी दशरथ का भी उल्लेख मिलता हे 
ओर उनकी प्रशंसा वहां एक दानशीक राजा की भति की गई हे।“ फिर 
भी उससे यह नहीं कक्षित होता कि उनका कोई भी संवंध दाशरथि राम 
से था वा नहीं । ददारथ कं अतिरिक्त इक्ष्वाकु कानाम भीवेदोंमें कमसे 
कम दो स्थलों पर आया हं, कितु उनसे दादारथि" राम वा ददारथ के 
प्रसिद्ध पूवंज राजा इक्ष्वाकु को ओर कोई संकेत नहीं मिलता । पहठे अर्थात्‌ 
ऋग्वेद' मे आए हए इक्ष्वाकु" शब्द से किसी राजा का बोध होता हे ओर 
दूसरे अर्थात्‌ अथववेद" वार इस शब्द द्वारा सूचित होता है किमत्र की 
रचना के समय तकं इस नाम क कोई पुरुष प्रसिद्ध हौ चुके थे!“ वास्तव में 
देखिए !रामायण', १।७५।६ 

प्रतद्‌दुः शमे पृथवाने वेने प्ररामे बोचमसुरे मघवत्सु । १०।९३।१४ 
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त्वा वेद पूवं इक्ष्वाको यं । अथववेद, १९।३९।९ 
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टन उक्त राम, ददारथ एवं इक्ष्वाकू शब्दों को एक साथ देखने से अधिक से 
अधिक केवल इतना ही प्रतीत होता हं कि इन नामों के तीन राजा हुए होगे, 
कितु उनके पारस्परिक संबंध अथवा उनके कालानुसारे आगे-पीे उत्पन्न 
होने का कुछ पता नहीं चरता । ग्वेद' कं अंतगंत सीता का भी 
उल्केख हुआ ह ओर लांगल पद्धति के अथं मे इस शब्द के प्रयोग वंदिक 
साहित्य में अनेक वार हए हे, कितु उनसे राम की स्त्री सूचित 
नहीं होती । 
दादारथि राम का स्पष्ट उल्केख सहाभारत' कं करई स्थखो पर॒ मिरता 
हे ओर वाल्मीकीय रामायणः में उनकी कथा पुरे विवरण कं साथ दी गई 
ठे तथा उस ग्रंथ के आधार पर लिखे गए अनेक ग्रंथ प्रायः सभी भारतीय 
भाषाओं में मिकते हे । यह बात असंदिग्ध रूप से नहीं कही जा सकती कि 
महाभारत' एवं ^रामायण' के प्राचीन ओर प्रामाणिक संस्करणों की राम- 
कथाएं एक-दूसरी पर कहां तक आश्रित हं । क्योकि, यह भी संभव दहं कि 
उन दोनों क! मलस्रोत कोट प्रचलित परपराही रहीहो) फिरभी इनं 
दो प्रसिद्ध म्र॑थोंकी रामकथां में उतना अंतर नहीं लक्षित होता जितना 
वौ जातकों एवं जेन पुराणों मे आई हुई इस कथा के स्पांतरों मं एकदूसरेके 
साथ तथा उन दोनों की इन दोनों से तुलना करते समय दीख पडता हे । महा- 
मारत" एवं (रामायण' मं दी गई रामकथाओं का विरटेषण कर ओर उनके 
विरिष्ट अंशो पर, वैदिक साहित्य मे उपलन्ध कतिपय प्रसंगो की दृष्टि से 
विचार करके, डा० याकोवी ने यह्‌ अनमान कियाहं कि दाशरथि रामं 
वेदिक देवता इद्र के एक अन्यरूप मात्र हं ओर वस्तुतः इद्रही पर्चिमी 
भारत में बलराम तथा पूर्वी भारत में दाशरथि राम केदो भिन्न-भिन्न रूपों 
मे विकसित हो गए । गृहच सूत्रों से “पयन्यपत्नी' एवं इंद्रपत्नी" कटी जाने- 
वाटी सीता" को भी उन्होने, इसी कारण, दशरथि रम की भार्या सीता से 
अभिन्न मना हें ।* उधर प्रचलति परंपराओं अथवा आख्यानों पर ही 
आधित बौद्ध जातकों के कुछ प्रसंगो द्वारा सूचित होता हं कि बुद्ध राम के 
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पुनरावतार थे तथा जंनघमं के पुराणों में भी रामकथा एवं राम का महत्त 
वहुतं वड़ा करके दिखाया गया हं । अतएव, विष्णु का एक अवतार 
माने जाने के पहले से ही ददारथि राम भरींभांति विद्यात हो चुकेथे ओौर 
उनको (रामकथा मी लोकप्रिय हो चूक थी। 
फिर भी दाररथि राम पहठे उस प्रकार उपास्य नहीं वन सके थे जिस 
प्रकार वासुदेव-कृष्ण अवतार वनने के पूवं से रह चके थे । प्राचीन रामकथा 
के आधार पर कहा जा सकता हं कि इनकी महत्ता विशेषकर इनके त्याग 
तथा म्यदिा-रश्ना एवं वीरता के गृणों पर निभंर थी। इन्टोने कृष्ण की भांति 
किन्हीं उच्च सिद्धांतों का कमी उपदेदा नहीं दिया था ओर न उनका कभी 
प्रतिपादन वा प्रचार ही किया था। -विष्ण्‌ के अन्य कई अवतारो की भांति 
इन्होने मानवो वा देवों के लिए वसे महान्‌ उपकार भी नहीं किए थे । इनके 
दवारा किया गया रावणादि का वध भौ प्राचीन कथा के अनुसार अधिकतर 
अपने स्वाथंवश किए गए कार्यो कौ ही कोटि में रक्खा जा सकता है । राम 
का, एक महान्‌ पुरुष के अतिरिक्त, प्रतापी राजा के रूप में भी दीख पड़ने 
लगना एक विशेषता अवश्य थी जो कृष्ण में नहीं पाई जाती ओर न विष्णु 
के किसी अन्य अवतार में ही इस प्रकार लक्षित होती ह । इसके सिवाय 
दाशरथि राम कौ सीता, उनको सहधमिणी के रूप मे, उस समय के कहीं 
पटे से दिखलाई देती ह्‌, जिस समय से कृष्ण की राधा अथवा अन्य पत्तियों 
की, कृष्णकथा के प्रसंगवदा, उनके साथ चर्चा आरंभ की जाती ह अथवा 
स्वयं विष्णू कौ लक्ष्मी का आविभवि होता हं । फलतः दाशरथि राम के महत्त्व 
कोनृद्धि मं रामकथा भी कम सहायता नहीं पहुंचाती ओर उन्हं करमशः 
एक आदरं परिवार का कद्र बनाती हुई उनके अवतारी रूप को भारतीय 
समाज के लिए अधिक आकषक ओर लोकप्रिय सिद्ध कर देती हे । रामकी 
उपासना, मुख्यतः इसीके कारण, कृष्णोपासना के प्राचीनतर होने पर भी, 
उसके समकक्ष प्रसिद्धिपालेती हं । 
विष्ण्‌, के साथ वासुदेव-कृष्ण को अभिन्नता तंत्तिरीय आरण्यक" 
(१०।१।६) की रचना के समय पूणं हो चुकी थी ओर नारायणीयः 
से पता चलता हे कि उसकी रचना के समय तक वासुदेव उनके दस अवतारों 
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मे गिने जाने लगे थे। यह समय ईसा कौ तृतीय दाताव्दी (पुवं) का समा 
जाता हं जब किं वौद्धघमे का प्रचारं वड़े वेग के साथ हो रहा था। बौद्ध 
घमं तथा भागवतधमं इस वात मं प्रायः एक ही मत के समथक थे कि 
वेदिक कर्मकांड का खुला विरोध होना चाहिए ओर उसके स्थान पर 
भक्तिमागं वा अन्य कु होना चाहिए । बौदधमं ने उधर गौतम बुद्ध 
को सर्वाधिक महत्त्व प्रदान करके उनके विषय मं जातको की रचना आरभ 
की ओर उसी प्रकार इधर वेष्णवधर्मं ने भी अपने ठंग से विष्णु के अवतारों 
की कल्पना करली । उस समय जिन मत्स्य, कूम एवं वाराह को ब्राह्मण- 
ग्रंथों में प्रजापति का अवतार समभा जाता थाः उन्हं भी विष्णु का महत्त्व 
वद्‌ जाने पर, इन्ीका अवतार माना जाने लगा। वामन तथा नृसिंह इनके 
अवतार, कदाचित्‌ कुछ पहटे से ही वन चुके थे । उक्त समय के लगभग उनमें 
कृष्ण, भागव राम, एवं दाशरथि राम कौ भी गणना होने क्गी । कृष्ण के 
विष्णु का अवतार बन जाने पर एक महान्‌ परवितंन यह हुआ कि इन अव- 
तारों की पूजा भी, किसी न किसी रूप मे, आरभ हो गई । अतएव, दाश- 
रथि राम जो पहठे को परंपराओं अथवा आसख्यानो के अनुसार एक महान्‌ 
व्यक्ति मात्र समभे जा रहे थे, विष्णु का अवतार होते ही एक आराध्य- 
देवके भीरूप में परिणतं हो गए ओर उनके चरित्रे-वणेनो मे क्रमशः 
बढ़ती जानेवारी अरौकिकता ने उन्हे उनमे एक अत्युच्च स्थान प्रदान कर 
दिया । पुजनीय रामावतार को भावना ईसा के पूवं प्रथमं राताब्दी तक 
अवदय फलने लगी होगी क्योकि, उस काल के कुछ पहले से ही, लिखे जानं 
वाके बौद्धो के पालि-साहित्य में स्वयं वृद्ध को राम का एकं अवतार मानने 
की कल्पना दौख पड़ने छगी थी । उसके लगभग अथवा उसके कुछ ही 
अनंतर रचे जानेवाले प्राचीन पुराणो द्वारा इसका प्रचार स्पष्ट रूप मे होने 
लगा । दागरथि राम उस समय न केवल विष्णु का अवतार थे, अपितु 
वौद्धधमं में एक बोधिसत्व थे तथा जैनधर्म मे आठवें वल्देव भी माने जति थे। 
शतपथन्राहयण, १।८। १।१, ७।५।१।५ तथा ९१४।१।२।११ 
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वाल्मीकि 'रामायण' के संवंध में अनृसंधान करनेवाले विद्रानों की 
धारणा ह्‌ कि उसका मृलकूप कोई “आदि-रामायण' था जिसमें वालकांडः 
तथा उत्तरकांड' सम्मिलित नहीं थे ओर जिसमे राम के अवतार होने की 
संभावना का भी अभाव था। उस रामायणः'का द्वितीय रूप भी संभवतः 
उपर्युक्त समय के ही लगभग प्रस्तुत किया गया । परंतु इसमे तथा उक्त 
प्राचीन पराणो मे भी 'रामभक्ति' जंसी किसी भावना की स्पष्ट चर्चाकी 
गई नहीं मिरुती ओर न इन ग्रंथों मे आए हृए कोई पात्र ही वसे रामभक्त 
दौख पड़ते हु । डा० भांडारकर का तो यहां तक अनुमान ह कि इसका 
वास्तविक प्रचार ईस्वी सन्‌ कौ ग्यारहवीं शताब्दी मे प्रारभ हुआ ।' 
फिर भी इतना निङ्चय हं कि दक्षिण भारतम, कम से कम तामिलप्रांतके 
जाठवारों के समय, रामभक्ति का अस्तित्व अवद्य रहा होगा । इन आद- 
वारोंमंसे ्रावकोर के कुलदोखर आवार की दाशरथि रामके प्रति विडोष 
निष्ठा थी । उनके विषय मे तो यहां तक कटा जाता ह कि “रामायण का 
पाठ सुनते समय एक वार, एकाकी रामचंद्र द्वारा खरद्षण आदि अनेक 
राक्षसो का सामना करने का प्रसंग आ जानं पर, उन्होने आवेदा मे अपनी 
त्रावकोर को सेना को उनको सहायता करनं के लिए कूच रने की आज्ञा 
दे दी ओर उनके मंत्रियों को यह्‌ विकट स्थिति, अंत में, बड़ी कठिनाई के 
साथ संमालनी पड़ी । एक दूसरी वार भी, इसी प्रकार, कंका में हरी जाकर 
पहुंचा दी गई सीता को रावणसे छीन खाने के उदेद्यसे वे सहसा समूद्र 
कीओर दौड पड़ थं ओर उसे तंर कर पार करने के प्रयत्नसेवे किसी 
भति रोके गए ।` कुलरोखर आवार का समय ईस्वी सन्‌ की नवीं दाताब्दी 
का पुवद्धं समभा जाता हं जौर उनकी रचनाओं का पांचवां अंडा रामावतार 
से संवंघ रखता हं, जिसमं इष्टदेव राम के प्रति अत्यंत कोमट एवं गंभीर 
भक्ति प्रदर्शित की गई हं । 
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परतु रामोपासना का अधिक प्रचार वस्तुतः ईस्वी सन की १२वीं 
राताब्दी के पीछे होता हं । इस दातान्दी से स्वामी रामनुजाचा्यं के भी 
संप्रदाय का संगठित प्रचार आरभ होता हे ओर करमशः रामभक्ति एवं 
रामोप।सना-संवंधी संहिताओं तथा उपनिषदों की रचना होने र्गती ह्‌ । 
स्वामी रामानुजाचायं वारा स्वयं प्रचलित किए गए मतं मे राम को कोई 
विदोष स्थान उपलब्ध नहीं था। वे विष्णु के ही उपासक थे। कितु स्वामी 
रामानंद के समय तक रामोपासना का महत्व बहुत अधिक बढ़ गया ओर 
इस विषय का धामिक साहित्य भी बन गया । रामभक्ति के साहित्य में 
अध्यात्मरामायण' को एक वहूत ॐऊचा स्थान प्राप्तहं जो स्वामी रामानंद 
के “रामावत संप्रदाय' की ही रचना जान पडती हं ओर कु लोगों ने तो उसे 
स्वामी रामानंद द्वारा लिखे जाने का भी अनुमान किया ह । स्वामी रामा- 
नद के समय अर्थात्‌ ईस्वी सन्‌ की १४ वीं राताब्दी से रामभक्ति का भाव 
वड़े वेग के साथ फलने लगा । उस समय से राम विष्णु के केवल एक अंशा- 
वतार मात्र ही नहीं रहं गए अपितु परब्रह्म के पूर्णावतार तक समभे जाने 
ठगे। “रामायण, हरिवंदा' "विष्णुपुराण", 'वायुपुराण'आदि के अनसार राम, 
भरत आदि चारों भाई विष्ण्‌ के एक एक चतुर्था से समन्वित हं । भक्ति- 
भाव के पल्लवित होने के पश्चात्‌ राम परब्रह्म के पूर्णावतार माने जाने लगे 
ओर लक्ष्मण, भरत तथा रात्रुघ्न क्रमाः शेष, दाख तथा सुदरोन के अवतार ।'”* 
इस प्रकार का रामावतार-विषयक विकास अध्यात्मरामायण' की रचना 
के समय तक लक्षित होने लगता हें । अध्यात्मरामायण" की रचना के 
समय तक दाडरथि राम की मूलकथा भी भक्ति-भाव से बहुत अधिकं प्रभा- 
वित हो गई दीखं पड़ती हं । उदाहरण के लिट जो रामं वाल्मीकि रामायण 
के अनुसार शरभंग के आश्रम में जाकर सीता एवं लक्ष्मण के साथ उस मुनि 
का चरण स्पशे करते हं" उन्हं ही 'अध्यात्मरामायणः' के शरभंग एक 
देवी अतिथि के रूप मं देखते हं, सहसा उठ खड़ हो जाते ह तथा आगे बटकर 
उनकी भटीभाति पुजा करते हू । वे अपने चिता पर चढ़कर उनसे यहां तक 
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प्राथेना करते हें किं “मेरे हृदय मे सदा अयोध्यापति राम विराजमान 
रहं ।'"* केवल दारभंग का ही एसा वर्ताव नहीं हं । "वाल्मीकि रामायणः के 
अगस्त्य मुनि के भी चरण राम उसी प्रकार स्पदां करते हें ।* कितु 
अध्यात्मरामायण के राम का स्वागत कर उसके अगस्त्य मृनि उनकी 
पुजा सम्यक्‌ प्रकार से ओर वहुविस्तरम्‌' अर्थात्‌ अनेक विधियो के साथ 
करते दीख पड़ते हं तथा एक "विस्तृत" स्तुति करने के अनंतर वे उनसे 
प्राथना करते हं कि मेरे हदय मं आपकी भक्ति सदा वनी रहे ओर मुभ 
आपके भक्तो का सत्संग प्राप्त हो ।` इसी प्रकार इधर के राम-साहित्य में 
दाडरथि राम के पूणं शत्रु रावणादि राक्षसो तक का हृदय से रामभक्त 


होना प्रदरित किया गया ह जंसा गोस्वामी तुलसीदास क "रामचरितमानस 





से सिद्ध हो जायगा । दादारथि राम की पू्व॑-प्रचलित "रामकथा' रामभक्ति 
का प्रभाव पाकर एक विचित्र ढग से परिवतित हो गर्द्‌। उसका प्राचीन 
स्वरूप राम के अवतार वन जानं पर पहले से ही बदलता जा रहाथा) 
भक्तिभाव ने उसकी कायापठ्ट कर दी । 
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गृप्त-साम्राज्य कै यूग में वेष्णवधमं, अपने महत्व एवं प्रचार कौ 
द्ष््टि से स्वर्णयुग मे प्रवेरा कर गया । उस समय तक इसका स्वरूप निर्चित 
टो चका था तथा क्रमशः व्य्‌हुवाद ओर अवतारवाद की भावनाओं दारा 
इसे पुण प्रतिष्ठा भी मिल चको थी । गुप्त सग्राटों के प्रभूत्व मं वृद्धि आने 
के साथ-साथ इस धमं की उन्नति अधिक वेग से होने लगी । उस समय यह्‌ 
राजकीय धर्मक रूपमे मी स्वीकार कर ल्या गया ओर उसके सम्राटों 
ने इसके प्रचारार्थं अनेक प्रकार कै प्रयत्न किए । उदाहरण के लिए उन्होने 
न केवल स्वयं अपने को “भागवतः के नाम से घोषित किया अपितु इस धमं 
का महत्व प्रदशित करने के लिए उन्होने इसके कई विरोष चिल्ल को अपनी 
राजकीय म॒द्राओं पर भी स्थान दिया । सवंप्रथम उन्होने विष्णु के वाहन 
गरुड को अपने स्तंमों पर स्थान दिया था, अव उसे अपने सिक्कों पर भी 


अंकित कराया । इसके अतिरिक्त उन्होने सिक्कों के पुष्ठभाग पर विष्णु 


की पत्नी लक्ष्मी को स्थान दिया ओर ध्वज पर 'विष्णुचक्रः को स्थापना 
की । चंदरगृप्त द्वितीय "विक्रमादित्य' ने परमभागवत' की उपाधि धारण 
करटी थी ओौर चांदी एवं तबे के सिक्कों पर भी गरुड कौ आकृति खुदवाई 
थी जो उसकी मुद्राओं के पृष्ठभाग पर दीख पडती हँ । इस विक्रमादित्य 
के समय का सबसे संदर सिक्का वह्‌ समभा जाता हं जो भरतपुर राज्य के 
"बयाना ढेर' में प्राप्तं हृंआ हौ ओर जो “चक्रविक्रम' के नाम से प्रसिद्ध हं। 
इसके “ऊपरी भाग मे भगवान्‌ विष्णु (तीन प्रभामंडलयुक्त ) चंद्रगुप्तं को 
त्रेखोक्य भेंट कर रहे ह्‌ । वह्‌ अद्वितीय सिक्का तत्कालीन भावना का जीता- 
जागता नमूना हं जिसके मद्रा दारा वेष्णवघमं के प्रचार की बात सिद्ध होती 
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हे 1" गुप्त सम्राटों के प्रभाव से, इसविषय मे, उत्तरप्रदेश, मध्यप्रदेश, 
एवं वंगा आदि के नरे तक नहीं बच सके । मध्यकालीन गह॒डवाल, 
चंदेल तथा कलचुरी नरे ने गुप्त सिक्कों के अनुकरण मे अपने यहां लक्ष्मी 
को प्रमुख स्थान दिया ओर यह बात गांगेयदेव जसे चेदिराजो के सिक्कों मे 
वड़े स्पष्ट रूप से दिखलाई देती ह । सुल्तान मुहम्मद प्रिन सामने तो मुस्लिम 
धर्मावक्वी होने पर भी, कन्नौज-विजय के उपरांत, गहडवाल मृद्रा के अनू- 
करण में, लक्ष्मी की आक्रति को अपनाया था । इस प्रकार ईसा को चौथी से 
बारहवीं शताब्दी तक आट सौ वषं के उपक्न्ध सिक्के वेष्णवधरमं के तत्का- 
लीन प्रभाव को प्रमाणित करते हं । 
परंतु इस काल के अंतिम चरण के गभग दक्षिण भारत मेएक अन्य 
एसी वात भी आरंभ हो ग्द जो इस धमं के प्रचार में उपर्युक्त प्रयत्नो से 
भी अधिक सहायक सिद्ध हुईं ओर जिसको एक परपरा सी ही चल पडी । 
गप्त-साग्राज्य का अंत होने के अनंतर वेष्णवधमं के प्रसार एवं प्रचार 
मे कुछ हास के चिह्व लक्षित होने लगे थे । फिर धीरे-धीरे इसके द्वारा 
प्रभावित क्षेत का विस्तार दक्षिण भारत की ओर अधिक दीख पड़ने लगा 
ओर वहां के आचार्यो द्वारा इसके वास्तविक स्वरूप का विवेचन तक आरभ 
हो गया । ईस्वी सन्‌ कौ नवीं शताब्दी के संभवतः प्रारंभिक दिनोकेही 
लगभग प्रसिद्ध स्वामी शंकराचार्य ने अपना 'शारीरकभाष्य' लिखा ओर 
उसमे अन्य अनेक मतो कौ आलोचना के साथ-साथ इस घर्म का भौ मूल्यांकन 
इसे "पांचराव्र' कहकर किया । स्वामी शंकराचार्य की धारणा के अनुसार 
भागवतो का यहं मत वदिक सिद्धातो के ठीक अन्‌कल सिद्ध नहीं होता ओर 
कुछ अंगों तक अपणं भी कहा जा सकता हं । अतएव, इस प्रकार की आलो- 
चना उस समय के वेष्णवधर्मानुयायियों को स्वभावतः खटकने लगी ओर 
उसके अनंतर आनेवाले वेष्णवाचार्योँ ने इसकी प्रत्यालोचना में वेष्णवधमं 
के वास्तविक रूप का स्पष्टीकरण आरभ कर दिया । फलतः जिस प्रस्थान- 





* वासुदेव उपाध्याय : (भारतीय सिक्कों में वेष्णव-परंपरा', संगम" 
(इलाहाबाद, ११ जुलाई, १९४८) 
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त्रयी (अर्थात्‌ शारीरकसूतर, श्रीमद्भगवद्गीता एवं उपनिषद्‌) पर भाष्यों 
को रचना कर स्वामी शंकराचायं ने अपने सिद्धांत स्थिर किए थे, उस पर 
इन वेष्णवाचार्यो ने भी अपने-अपने पृथक्‌ भाष्यों की रचना कर डाली । 
इस प्रकार को गई विभिन्न दाशनिक व्याख्याओं द्वारा न केवल वैष्णव- 
भक्ति का स्वरूप वेदांतपरक वन गया अपितु उसमें भिन्न-भिच्न संप्रदायो को 
भी सृष्टि हो गई । 

धमं", संप्रदाय", मतः एवं पथ' आदि कुछ एसे शब्द हं जिनके प्रयोग 
बहुधा पयय कं रूप मं हो जाया करते हँ । वेष्णवधर्म को इसी कारण, 
अधिकतर वष्णवसप्रदाय' कं भी नाम से अभिहित किया जाता है । वर्म 
राब्द का अथं वास्तव मे, बहत व्य(पक हं ओौर वह किसी वस्तु वा व्यक्ति 
कौ न सगिक वृत्ति से केकर विधिपूवेक अनुष्ठित कर्म तथा आचारो तकं का 
बोधक हं । परंतु परपरा कं अनुसार इसका प्रयोग ईङवर, परलोक आदि 
विषयक किसी प्रचलित प्रणालो-विशेष कं लिए भी करिया जाता ह जिसके 
आधार पर हिंदूधमं, बौद्धधमे, ईसार्ईदधमं जैसे शब्दों का व्यवहार हुआ 
करता हं । इस प्रकार के धम, किसी प्रवत्तंक के नाम के साय जुड़े होने पर 
भी, अपने महत्त्व, प्रचार एवं प्राचीनतादि के कारण एक प्रकार के व्यापक 
नियमों कौ ओर ही संकेत करते हं । यही बात उन अन्य धर्मो के विषय मेँ 
भी कटी जा सकती हं जो किसी इष्टदेव कं नाम के साथ रहा करते हे । 
यों तो किसी-किसी धमं, जसे बौद्धधमं अथवा ईसारईधमं, मे उनके प्रवत्तकों 
ने ही इष्टदेव का रूप ग्रहण कर लिया ह । सप्रदाय' शब्द का अथं उतना 
व्यापक नहीं हं। यह उक्त प्रकार की प्रणाल्यों मे से केवर उन्हीको 
व्यक्त करता हं जो, किसी मूलधर्मं के अंतगंत प्रचलित रहती हुई भी, 
अपनी परपरा-विशेष कं महत््वानुसार भिन्न-भिन्न नामों से अभिहित कौ 
जाती ह, ज॑से, एक ही हिदुधर्म के भीतर शेव-सप्रदाय, .शाक्त-संप्रदाय आदि 
कहने की प्रथा हं ओर इस विचार से वैष्णवधमं को भी हम वेष्णव-संप्रदाय' 
के नाम से पुकार सकते हं । इसके नाम॒वेष्णवधमं' की सार्थकता इसकं 
अंतर्गत प्रचकित श्री-सप्रदाय, रखद्र-संप्रदाय, सनक-संप्रदाय आदि के विचार 
से ही सिद्ध की जा सकती हे । मत“ शब्द का प्रयोग, इसी प्रकार, प्रायः 
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किसी व्यक्ति, वर्मं वा संप्रदाय द्वारा प्रतिवादित ओर स्वीकृत सिद्धांतों की 
दष्ट से किया जाता ह, जैसे श्री-संप्रदाय का विरिष्टाद्रेतमत, रुद्र-सप्रदाय 
का शद्धाद्रैतमत आदि ओर यह्‌ किसी विचारधारा विशेष का बोघ कराता 
= । उसे विपरीत “पंथ अधिकतर उस साधना-मागे की गोर संकंत करत। 
ठे जिसकी ओर उसके प्रवत्तक व्यक्तिनं कभी निदंश कियाहो, पथो का 
वर्गीकरण, इसी कारण, उनके नामों के साथ ही हुजा करता ह जंसे कवीरः- 
` पंथ, नानक-पंथ इत्यादि । 
` "पृथ" शब्द का उक्त प्रयोग बहुत कुछ आधुनिक जान पडता हं, जहां 
"मत" राव्द का प्रयोग उससे कीं प्राचीन हं । महाभारत' के 'शांतिपवं' 
में एक स्थर पर' आया हँ किं भीष्म पितामह ने महाराज युधिष्ठिर से 
अपने समय में प्रचलित पाच ज्ञानो कौ चर्चा की थी ओौर उन्हं मत' शाब्दं 
दवारा मी अभिहित किया था। यह्‌ वात यहां पर विशेष-रूप से उतल्छेखनीय 
है कि उन पाच मतों वा ज्ञानो में उन्होने भांचरात्र' कौ भी गणना की 
“थी जो एकांतिक धमं वा ^भागवतवम' के ङ्प में वेष्णवधमं ही था । फिर 
भी प्रचलित वैदिकवमं से भिच् मागं ग्रहण करने के कारण, यह अपने 
प्रारंभिक काल में, अपने प्रवत्तंक वासुदेव-कृष्ण कं नामानुसारं प्रसिद्ध रहा 
ओर काल पाकर कमः विकसित होता हुजा एकं विरिष्ट संप्रदाय के 
रूप मेँ परिर्वत्तित हो गया । इसक्रा अंतिम सत्रदायिक रूप पांचराव्रही था 
जिसे "महाभारतः मेँ मत' नाम दिया गया था जौर उसे ही स्वामी शंकरा- 
चायं ने अपने शारीरक भाष्य' में अपनी आलोचना का लक्ष्य बनाया था। 
वैष्णवधर्म' का विदा रूप ग्रहण कर देनं पर जब इसकं सिद्धांतों कौ 
समीक्षा आरंभ. हो गर्तो विभिन्न आचार्यों की तकंपद्धति नें स्वयं इसके 
अंतर्गत विविध संप्रदायो को जन्म दिया ओर इसके सुव्यवस्थित प्रचार के 
लिए एक नवीन साधन मिरु गया । दक्षिण-भारत में यह्‌ धमं उस समय तक 
मली्माति प्रचलित हो चका था ओर इसके तत्रस्थ अनुयायियों का इसके 
साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा । 
ज्ञानान्येतानि राजष विद्धि नाना मतानि वे ।॥ शां तिपवं, अ० ३४९ 
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प्रति विद्येष आकषेण भी था। अतएव, इसके गंभीर विवेचन का कायं मी 
स्वभावतः वहीं आरभे हृंजा ओौर इसके समयेन एवं प्रचार में सवेप्रथम, 
श्री-संप्रदाय अग्रसर हुआ जिसके सवसे बड़ प्रवत्तंक स्वामी रामानुजाचायं 
माने जाते हं । 
भागवतधमं "नानाघाट शिलारेख' कं समय अर्थात्‌ ईसा के पूर्वं प्रथम 
टाताब्दी तकं ही नासिक के आसपास पयत दक्षिण दिशा की ओर बढ गया 
था । कृष्णा जिठे के द्वितीय शताब्दी इस्वी वाले चाइना शिलारेख' 
से पता चलता है कि यह उसके ओर भी दक्षिण कीओर फलता जा रहा 
था तथा समुद्रगुप्त की प्रयाग वारी प्रशस्ति के लिखै जाने तक, अर्थात्‌ चौथी 
शताब्दी के मध्यभाग के पहले ही, यह्‌ उस ओर की सीमा तक पहुंच गया ।* 
उस समय केही ठगभग उस प्रदेश मं प्रसिद्ध अच्वार नामक भक्तोंका 
मी प्रादुर्भाव हुजा जो अपने गीतों वा भजनों दवारा भागवतघमं का प्रचार 
विशेष-रूप से करने लगे । ये आद्वार भक्त संख्या मे बारह थे ओर इनका 
प्रारंभिक ससय कुछ विद्वानों ने ईसा की तीसरी शताब्दी तथा अंतिम कार 
उसकी नवीं शताब्दी तक माना हु" ओर अनुमान क्ियादहेकिये लोग 
संभवतः तीन श्रेणियों में विभवत किए जाते रहे -हं । इनकी प्रथम 
वा प्राचीन श्रेणी में प्वायगाइ, भृत्ततारा, पे तथा तिरुमल्लाई्‌ के नाम 
किए जाते हं जिन्हें संस्कृत भाषा के अनुसार, करमरः सरोयोगिन्‌, भृतयोगिन्‌, 
महयोगिन तथा भक्तिसार भी कहा जाता हुं । इनमें से प्रथम तीन के विषय 
मे यह भी प्रसिद्ध ह कि उन्होने, एक ही साथ ईरवर का दर्शन करके, अपने 
हर्षातिरेक का प्रकादन तामिल भाषा के सौ-सौ गीतों दारा कियाथा।ये 
आदवार भक्त नारायण को अपना सबसे वड़ा देवता समभते हं । विष्ण 
के प्रथम अवतारो ओर विरोषकरं त्रिविक्रम (वामन) की चर्चा करते हे 
मौर कृष्णावतार कौ प्रशंसा करते तथा उसकी कतिपय लीराओं का गान 
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करते हे । जान पडता हं कि ये लोग श्रीरंगम्‌ तिरुपति जैसे तीर्थो मं जाकर 
वहां की मू्तियों की पूजा किया करते थे ओर उन्हीके ध्यान, नामस्मरण 
एवं आराधना मे अपने समय का अधिकांडा व्यतीत किया करते थे । तिर- 
मल्लाइ अथवा भक्तिसार नामक आचवार इन तीनों के कुछ काल पौषे 
हृए थे ओर उन्होने भी प्रायः उपर्युक्त विषयों पर ही दो सौ पदयो कौ रचना 
को थी ।' #1 
मध्यवर्ती आठवारों में नम्म अथवा शठकोप, मधुरकवि, कुर्दोखर, 
पेरी वा विष्णुचित्त एवं आंडाङ वा गोदा कं नाम आते हु । इनमें शठकोप 
सवंप्रसिद्ध थे ओर ये परपरानुसार स्वेशरेष्ठ भी गिने जाते हुं । इनक | 
रचना का नाम ततिरूवाय मोली' ह जिसका शाब्दिक अथं मुख से अपने अप 
निकले हुए वाक्यहुं । ये पांडय राजाओं के समय मं हुए थे ओर इन्होंने तिनेवली 
के निकट कृूरुकड्‌ नगर मं रहकर बडी सुंदर तामि भाषा कौ एक सहस्र से 
भी अधिक कविताओं की रचना कौ थी । इनका जन्म किसानों के वल्लाल- 
वंडा मं हुआ था ओर ये कदाचित्‌ अविवाहित ही रहकर केवर पेतीस वषं 
कौ अवस्था में मर गए थे।* इनकी रचनाओं मं ईडवर के प्रति प्रकट किए 
गए प्रेम एवं भक्ति के गंभीर भाव भरे पड़े हं ओर उनमें यत्रतत्र प्राकृतिक 
सौदयं के अनुपम दुर्य भी दिखलाई पडते हं, जिनसे ये एक उच्चकोटि के 
भक्तकवि सिद्ध होते हं। मधुर कवि इन्ीके शिष्य थे ओौर अपने गुरु के 
सच्चे उपासक भी थे। उनकी रचनाएं भी कम सुंदर नहीं कटी जातीं । 
उस काल के कुलशेखर आवार प्राचीन वरावंकोर राज्य के एक नरे थे 
जिनके प्रमुख उपास्यदेव दादारथि राम थे । इसी प्रकार पैरी आवार अथवा 
विष्ण्‌चित्त परिया जाति में उत्पन्न हए थे ओर उनकी रचनाओं का संग्रह्‌ 
वहुत वड़ा समभा जाता हे। आंडाक वा गोदा आढवार इन्हींकी पुत्री थीं ।! 
ये अपने इष्टदेव की, पतिरूप मं, आराधना करती थीं ओर अपनी मधुर 
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प्रेमभरी रचनाओं के कारण दक्षिण भारत कौ मीरांवाई' कहला कर भी 
प्रसिद्ध हं। अंतिम अवारं में से प्रथम दो अर्थात्‌ रोंडर डप्पोडी वा 
भक्तांघ्विरेणु तथा तिरुप्पन वा योगिवाहन कं विषय मे बहृतं कम ज्ञात हे 
तिरुमंगई अथवा परकाल आवार ने उपर्युक्त सभी आच्वारों से अधिक 
पद्यों की रचना की थी । ये बारहवे आवार थे, कितु इनकं जीवनकाल के 
संवंध में अभी तक मतभेद पाया जाता हं । इन बारहो आठ्वारों कौ रचना- 
संख्या चार सहस्र कौ बतलाई जाती हं ओर उसके संग्रह का नाम श्रवंधम्‌' 
कटा जाता ह्‌। 

प्रवघम्‌' आछ्वारों के प्रेम एवं भक्ति-संबधी गीतो के साथ-साथ उनकी 
अनेक धार्मिक उक्तियों का भी संग्रह हे । उसे, उसके महत्त्व एवं पवित्रता 
के कारण वेष्णववेद' भी कटा करते हं ओर उसमे संगृहीत पदों का पाठ 
विशेष धामिक उत्सवो पर बडी श्रद्धा के साथ किया जाता ह । आ्रवारों 
की मूतियां दक्षिण-भारत के अनेक मंदिरों में देवमूतियों कै साथ स्थापित 
को गई पाई जाती हुं ओर उनका विधिवत्‌ पूजन होता हं । इन आच्वार 
भक्तो की रचनाओं के संग्रह उक्त श्रवंधम्‌' का संपादन वेष्णवघमं के आचार्यों 
हारा किया गया । पहले उसके केवल मूलपाठ पड़े जाते थे, कितु पीछे 
उन पर लिखे गए प्रमुख भाव्यो का भी पाठ होने लगा । प्रवेघम्‌' का पाठ 
करने वाले अडयार' कहलाते थे जो उसका उच्चारच्ण, मंडप के समक्ष 
खड़े होकर एक निरिचित ढंग से किया करते थे।' आठ्वारों की मूल 
विचारधारा पर किसी प्रकार को सांप्रदायिकता का रग नहीं चढ़ा था ओौर 
उनको उपासना बहुत-कुछ स्वाभाविक जान पडती थौ । कितु जिन आचर्यो 
ते उनके प्रवंधों को विष महत्व दिया उनके विषय में भी यह बात नहीं 
कही जा सकती । वे आठवारों के भक्तिरस द्वारा प्रभावित अवश्य भे, कितु 
उनमें अपने पांडित्य काभीबवलथा। वे स्वामी शंकराचायं द्वारा उठाए 
गए उपयुक्त प्ररनों का पूरा समाधान कर देना भी अपना कतव्य समभा 
करते थे । अतएव, आच्वारो दवारा अपनाए गए मागे का अनुसरण करते 
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हुए उन्होने वेष्णववमं के आधारभूत दानिक सिद्धांतों का विवेचन मौ 
* किया । इस प्रकार एक एसी विचार पद्धति की नीव डाल दी जिसके अन्‌- 
सरण सें भिन्न-मिन्न संप्रदायो की सृष्टि होने र्गी । 
श्री-संप्रदाय 

उक्त प्रकार के आचार्यो मे सवे्श्म नाम रघुनाथाचायं वा नाथमृनि 
का आता ह्‌ जो ईसा कौ नवीं दताब्दौ के उत्तरद्धं अथवा उसकी दसवीं के 
प्रारंभ-काल में त्रिचिनापल्टी के निकट श्रीरंगम्‌ में वर्तमान थे । उनका मूक 
निवासस्थान वीरनांरायणपुर था । उनके पूरवेपुरुष कदाचित्‌ उत्तरी भारतं 
के किसी प्रदेश से आए थे तथा मागवतवर्मावरंवी रह चुके धे । नाथ 
मुनि दाठकोप आवार कौ रचनाओं के वहत वड़ प्रेमी थे ¦ उन्होने ही, 
कदाचित्‌ सवंप्रथम्‌ उनके तथा जन्य आठवारों के भी प्रचलित पद्यं की खोज 
कर उन्हें क्रमानुसार प्रायः एक-एक सहखवाले चार भागो मे संपादित किया । 
ये ही चार भाग उक्त श्रवधम्‌' के मूररूप को प्रकट करते थे । इन्हीं पर 
पौरे भाष्यों कौ भी रचना होने लगी । नाथमुनि ने न्यायतत्त्व' नामक एकं 
संस्कत पुस्तक भी लिखी थी ओौर अपने पत्र एवं पूत्रवधू के साथ उत्तरी 
मारत कौ तीथयात्रा की थी । मथुरा मं यमुना नदी.कास्नान कर वे 
इतने प्रसन्न हृए थे कि उसके उपलक्ष्य में उन्दने अपने पौत्र का नाम "यामुनः 
रख दिया 1 नाथमुनि के उपरांत पृंडरीकाक्ष एवं राममिध्र नामक दो 
अन्य आचायं भी हुए जिन्होने उनके मूल-सिद्धातों का प्रचार किया । यें 
लोग क्रमः द्वितीय एवं तृतीय आचाय कहे जाते हँ ओर इनमें से राममिश्र 
ने शामुन' को आध्यात्मिकं शिक्षा देकर यामुनाचार्य बनाया ।' 

यामुनाचायं चौथे आचायं हुए जिनकी विशेष प्रसिद्धि उनके दवारा आगे 
प्रचित होनेवःे श्री-सप्रदाय की नीव डालने तथा उसके उन सिद्धांतों को 
सवंप्रथम स्पष्ट करने कौ चेष्टा करने के कारण हँ जो इसं समय विरिष्टा- 
देतमत से संबध रखते हँ । इनका जन्म सन्‌ ९१९ ई० के लगभग वीर- 
"रायचोधुरी : अ० हि० व°, पृ० १९१२-३ 


~ ७८ - 


| = म 


~ क 


नारायणपुर में हृजा था ओर इनकी मृत्यु क्गभग सन्‌ १०४० मे हुई थौ 1. 
यामुनाचायं पहले अपनी विद्त्ता एवं ास्त्राथपटूता के किए प्रसिद्ध हृए । 
उन्टोने चोर्वी महाराज कै दरबारी कवि को पराजित किया जिसके उप- 
लक्ष में उन्हं राज्य कौ ओर से एक भूमि-खंड का दान भिखा। महारानी ने 
उन्हें 'आल्वंदार' अर्थात्‌ विजयी की उपाधि से विभूषित किया । वे अपना 
जीवन पुरे एर्वयं के साथ व्यतीत कर रहे थे। एक दिन आचायं राममिश्र 
ने उन्हः उनके पितामह नाथमुनि का कोष दिखलाने के वहने श्रीरंगम्‌ के 
मंदिर में भगवान्‌ कौ मूति का देन कराया ओर तेब से उनमे एकं अश्चये- 
जनक परिवतंन हो गया । वे अवसे श्रोरगम्‌ मे रहकर प्राचीन भागवत, 
पांचरात्र वा सात्वतधमेके ही एक सुघरे रूप विशिष्टादरेत संप्रदाय का 
विवेचन करने लगे । उन्होने वहीं पर अपने ग्रंथ “सिद्धित्रय' की रचना की । 
उसके द्वारा स्वामी शंकराचायं के मायावाद का खंडन कर एकं अन्य ग्रंथ 
आगमप्रामाण्य' द्वारा भागवतधमं का प्रतिपादन किया तथा गोताथं- 
सग्रह' मं “श्रीमद्‌ भगवद्गीता' का भक्तिपरक सारांश दे दिया ।* उनकी 
प्रबल इच्छा थी कि वे अपने मतानुसार ब्रह्मसूत्रो पर भी कोई भाष्य लिखें । 
कितु एेसा न हो सका ओर इस कायं को उनके अनंतर तथा उन्हीके संकेता- 
नुसार उनके उत्तराधिकारी प्रसिद्ध स्वामी रामानुजाचायं ने अपने श्रीभाष्य 
दवारा संपन्न किया । 

श्रीरामानुजाचायं का जन्म सन्‌ १०१६ वा १०१७ ई० में हुआ था मौर 
उनका वचपन कांचीपुर वा कांजीवरम्‌ मं बीता था। पहले-पहक उन्हें 
किसी यादवप्रकाडा नामक अदेतवादी आचायं.से रिक्षा मिरी थी। कितु 
कुछ ही दिनों मे वे मतभेद के कारण अपने उक्त गुरु से अल्ग हो गए ओौर 
आटवारों के प्रवधम्‌' का उन्होने बड़ मनोयोग के साथ अध्ययन किया । 
अंत में यामुनाचायं के उत्तराधिकारी बनकर वेश्रीरंगम्‌ में रहने लगे जहां 
से उन्होने अपने अन्य कार्यं किए । उस समय के चोलवंशी महाराज ने उन्हें 
वेष्णवघरमं का परित्याग कर शेवमत स्वीकार करने के लिए विवा करना 
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चाहा । कितु वे वहां से हटकर मेसुर के हथसाल-वंशी राजाओं की राजधानी 
दवारसमुद्र चले गए ओर सन्‌ १०९८ ई° मं वहां के राजपुरुष विट्ठलदेव 
को वेष्णव वनाकर उनका नाम उन्होने विष्णृवद्धंन प्रचलित किया । उन्होने 
नाथमुनि की माति उत्तरी भारत कै प्रमृख तीथंस्थानों कौ यात्राभी की 
थो । श्री रामानुजाचायं के वेदांतसार', 'वेदाथंसंग्रह", "वेदांतदीप' ओर 
ब्रह्मसूत्र एवं श्रौमद्‌मगवद्गोता' पर क्िखे भाष्य प्रसिद्ध हं ।* 'वेदांतसार' 
मे उन्टोने ब्रह्मसूत्रो" को सरल टिप्पणियों के साथ संपादित कियाहे ओर 
वेदांतदीप' द्वारा उन्हँं ओर भी विवृत्त एवं स्पष्ट कर दिया हु । परंतु 
इस विषय का पूणं विवेचन ओर प्रतिपादन उनके श्रीभाष्य' मं ही मिलता 
हे । श्री रामानुजाचार्य ने अपना गीताभाष्य' भी वड़ी विद्वत्ता के साथ 
लिखा ह्‌ जिस पर श्री वेदांतदेरिक नामक एक अन्य आचायं ने ^तात्पयं- 
चेद्रिका' नाम को टीका पौरे से जोड़ दी ह्‌ 1 श्री रामानुजाचायं के पश्चात्‌ 
श्री-संप्रदाय के प्रमुख आचार्यो मं श्रौ वेदांतदेशिक (सन्‌ १२६८-१३६९ ई०) 
तथा मनवल महामूनि (सन्‌ १३७०-१४४३ ई०) भी प्रसिद्ध हँ जिन्होने 
वेष्णवघमं क स्पष्टीकरण ओर प्रचार मं वडी तत्परता दिखलाई । 
उपयुक्त वेष्णवाचार्यो के समय तक जेन, वौद्ध, आदि धर्मो का प्रचार 
बहुत अधिक बढ़ गया था । इस कारण वेदिक धमं के अनुयायी उसके 
सिद्धांतों पर कौ गई आखोचनाओं के खंडन दवारा उसे नवीन ढंग से प्रति- 
पादित करने में लगे थे । अवेदिक प्रमाणो एवं युक्तियों के इस प्रकार किए 
जानेवाठे निराकरण में न्याय तथा मीमांसा के आचार्यो का विशेष हाथ 
था । परंतु मीमांसक खोग अपने कर्मकांड का महत्त्व दशति समय उप- 
निषदों के आधार पर अपने सिद्धांत निर्धारित करनेवाले वेदांती संप्रदायो 
पर भी आक्षेप करने गते थे जिस कारण इनके महत्वहीन दीख पड़ने का 
भय था । गौडपादाचायं तथा उनके प्रसिद्ध रिष्य स्वामी शंकराचायं ने 
इतीलिए ओपनिषदों कौ ओर से उक्त स्थिति को अपने मतानुसार संभा- 
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टना चाहा । इनके मत का सारांश यह्‌ था कि परमात्मा वा ब्रह्य ही एक- 
मात्र सत्य है ओर जीवात्मा एवं परमात्मा मे कोई अंतर नहीं हं । इसके 
सिवाय उनका यह भी कहना था कि जो कुछ विभिन्नता प्राकृतिक वस्तुओं 
के रूपमे अन्‌भूत होती ह वह सभी मिथ्याहं । इसका कारण वे माया अथवा 
अविद्या को बतलाते थे ओर प्रत्यक्षतः किसी भक्ति वा प्रेम को स्थान नहीं 
देते थे । एकता वा अद्ैतता का पूणं ज्ञान हो जाने पर ही, उनके अनुसार 
मवत संभव है जो वैष्णवाचार्यो को यु क्तिसिगत एवं शास्त्रसम्मत नहीं प्रतीत 
होता । इन्टोने अपने सिद्धांतों वारा यहं प्रतिपादित किया कि जीवात्मा 
ओर जगत्‌ ये दोनों वस्तुतः परमात्मा के गुण विशेष हं । इनके दवारा अदि- 
तीय ब्रहया का रूप विशिष्ट बन जाता ह जिसे उपलब्ध कर शारवत सुख की 
अभिलाषा रखनेवाले म॒मुक्षुओं को चाहिए कि कोरे ज्ञानमात्र से इनकी 
प्राप्ति असंभव समकर विधिपूवक भक्ति करनं का अभ्यास डाले । श्री 
रामान्‌जाचायं ने इस भक्ति की आवद्यक विधियो का भी विस्तार के साथ 
वर्णन किया ओर उनमें से प्रत्येक का महत्त्व भी बतलाया । 
आठवारो के 'प्रवंधम्‌' मं हूदयपक्ष कौ प्रवता दीख पडती ह्‌ ओर वे 
अद्ध रिक्षित कितु शुद्धहूदय एवं निष्कपट भक्त जान पड़ते हुं । कितु वंष्ण- 
चाचार्यो की रचनाओं मं मस्तिष्क पक्ष भी कम प्रौढ़ नहीं हं । वे अपने शास्ीय 
ज्ञान के बरुपर मीमांसकों के कोरे कमेकांड का खंडन अद्वेतवादियों के समान 
टी किया करते थे । कितु उनके ज्ञानकांड को अपेक्षा उन्हं अपना भक्तियोग 
प्रिय था। वेदांत कै ग्रंथों का तात्पये ये इसी धारणा के अनुसार निर्घारित 
करते थे ओर भक्ति का निरूपण भी किया करते थे । स्वामी शंकराचायं 
दवारा प्रचारित स्मा्तधमं की एक से अधिकं देवो को पुजनःप्रणाली का परि- 
त्याग कर इन्होने एकमात्र विष्ण की आराधना स्वीकार कौ ओर इसके लिए 
तीनों वर्गो के अतिरिक्त इन्होने श्रो एवं अन्य जातियों को भी अधिकारी 
माना । श्रो वा अन्य योग्यताहीन जातियों के किए आचार्यो ने विशेष 
कर "प्रपत्ति" की व्यवस्था दी थी जिसका मुख्य अभिप्राय अपने को मगवान्‌ 
की शरण में समपित कर उन्हीकी दया पर मरोसा करना हे । 
परंतु कालांतर में इस प्रपत्ति काअथंदो सिन्न-भिन्न दुष्ट्योंसे गाया 
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जाने र्गा जिस कारण इस विषय पर दो भिन्न-भिन्न मत टो 
गए । श्र वेदांतदेशिक ओर उनके अनुयायियों कौ सम्मति में श्रपत्ति 
अन्य सावनो कौ ही भांति एक मार्ग-विदोष है जिसका अवलंवन 
ज्ञान, कर्म, भक्ति आदि केन हो सकने पर छया जाता हैं। कितु 
मनव महामुनि ओर उनके पक्षवालों का कहना है कि श्रपत्ति' को 
केवल एक मा्गमाव्र ही न समभक्रर उते ही सव-कुछ मान केना चाहिए 
ओर उसके मनुसार अपनी मनोवृत्ति भी वना ठेनी चाहिए । पहले मतवाछे 
वा वाड़कड़ाई", भक्त ओौर भगवान्‌ के संवंध को वंदरी के पेट मे चिपक 
हृए वच्चे तथा उस वंदरी के उदाह्रण द्वारा स्पष्ट करते हे जहां दूसरे वा 
टेनकड़ाई' इसी बात को यों कहना चाहते ह कि भव॑त को भगवान्‌ के भरोसे 
विल्छी की इच्छा पर निर रहनेवाछे उसके बच्चे कौ भाति रहना चाहिए 
जौर अपने लिए स्वयं थोडा भी प्रयास नहीं करना चाहिए ।* इसी बात को 
यों मी कहा जा सकता ह कि 'वाडकडार्ईः (उत्तरन्ञानी) के अनुसार जहां 
भक्त ईरवर कौ शरण मे आकर प्रपन्ने हो जाता है वहां टेनकड़ाई (दक्षिण- 
ज्ञानी) के अनुसार उसे ईदवर स्वयं अपनी शरण में छे ठेता है । इसके 
सिवाय प्रथम मतवालों का कहना ह कि वैष्णवों को शूद्रादि के साथ केवल 
बातचीत मं ही समान भाव रखना चाहिए, जहां द्वितीय मतवा उनके साथ 
सभी प्रकार से समान भाव रखना चाहते हँ ओर ये लोग उन्ह ॐ नमो 
नारायणाय का मंत्रोपदेश देते समय प्रथम मतवालों कौ भांति ॐ के 
उच्चारण का परित्याग नहीं करते अपितु पुरा मंत्र पवा करते ह ।° 

इस प्रकार श्री रामानुजाचायं के मत का सारांडा यों दिया जा कता 
हं --उनके ताप्विक सिद्धांत का मूलाधार गीता, उपनिषद्‌, न्यायशास्त्र 
एवं ब्रह्मसूत्र हं जर वे सृष्टि कौ उत्पत्ति पौराणिक सांख्य के अनुसार मानते 
हं । विष्णुपुजन कौ विधि अधिकतर पांचरात्र संहिता का अनुसरण करती 
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हं ओर उनकी भक्ति का मूरस्रोत गीता, पातंजल योग तथा आवासं 
को परपरा में निहित हे । उनकौ उपासना में स्नेह भी अतमत हे । इस 
संप्रदाय मं चारों वर्णो का समवे हे, कितु ब्राह्मणों कौ संख्या अधिक पाई 
जाती हं । अत्यजं को सिद्धांतानुसार एक्‌ समान मानते हृए भौ इसके 
अनुयाय भोजन-संवघी वातौ मे स्पशस्पिशं का विचार किया करते ह जर 
उनके सं दिर-प्रवेा अथवा मूति-दशंन के किए विशेष दिन नियत हे । इस 
सप्रदाय का साहित्य भी विच्ाल हं ओर इसके दक्षिण भारत कै प्रधान मंदिरों 
मे श्रीरगम्‌, वेकटाचल, काची आदि के मंदिरों कौ गणना कौ जाती हे । 
कुछ लोगों ने इस संप्रदाय को श्री-संप्रदाय' एवं श्रीवेष्णव्‌-संप्रदाय' तासकं | 
दो वर्गो मे विभाजित किया हं जिनमे से दूसरे का विशेष प्रचार उत्तरी भारत 

के प्रातो मे कहा जाता ह्‌ । 
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८, साप्रदायिक संगठन-(२) 
सनक-सप्रदाय 


श्री-संप्रदाय वा विरिष्टाद्रेत-मागे, इस प्रकार, वस्तुतः पुरानं भागवत 
वा पांचराव्रधमं काही एक समयान्‌सार विकसित रूपांतर.मात्र थाजो 
तत्कारीन परिस्थिति के कारण एक सप्रदायिक रूपमे संगठित हो गया । 
उसने अपने पश्च का सफलतापूवंक समथन किया ओर अपने विपक्षी शांकरा- 
द्ेतवादियों का घोर विरोध किया। इस विरोध-कायं में उन दिनों जिन 
अन्य संप्रदायो ने उसका साथ अपने अपने ढंग से दिया उनमें निंवाक, 
मध्व एवं विष्णुस्वामी के संप्रदाय प्रधान थे । स्वामी निंवार्काचा्यं काजन्म 
संभवतः वेलारी जिले के निब्रापुर नामक नगरमे सन्‌ १११४ ई० के लगभग 
हज था । वे तेलंग ब्राह्मण थ । वे अधिकतर मभुराके निकटवर्ती तीथं 
वृंदावन मं रहा करते थे ओर वहीं पर उन्होने ब्रह्मसूत्रो पर वेदांतपारिजात- 
सौरभ' नामक भाष्य तथा 'दडद्लोको' ग्रंथ कौ रचना कौ ओर उनके द्वारा 
अपने दवेताद्रेतमत का प्रतिपादन किया । निंवार्काचायं के शिष्य श्री- 
निवासं ने वेदांतपारिजातसौरभ' पर अपना भाष्य लिखा ओर उनके 
रिष्य पुरुषोत्तमाचायं के दर्खोकीौ' पर "बेदांतरत्नमंजूषा' नाम की टीका 
लिखी तथा उनके सिवाय पीछे के आचार्यो ने भी कु ग्रंथो की रचना 
की । निंवार्काचायं का ग्रंथ दरारखोकी' वस्तुतः उनके मूल सिद्धातो का 
सारग्रंथ ह । जिसमें प्रायः सभी विषयों का स्पष्टीकरण किया गया ह्‌ । 

निंबार्क्चा्यं का मत “जीव, जगत्‌ ओर ईइवर के संबंध मे यह हं कि 
यद्यपि ये तीनों भिच्च हें तथापि जीव एवं जगत्‌ का व्यापार तथा अस्तित्व 
ईङवर की इच्छा पर अवरंवित ह- स्वतंत्र नहीं हं-ओौर परमेदवर मं 
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ही जीव ओौर जगद्‌ के सृक्ष्मतत््व रहते हं ।'' भक्ति कौ परिभाषा बतलाते 
हुए उन्होने कहा हं कि वह निष्कामतापूरवंक की जानेवाली सेवा से अभिन्न 
हं ओर वह दो प्रकार कौ होती हे, एक साघनरूप हं ओौर दुसरी सिद्धिस्वरूप । 
साघनरूप भक्ति अनेक जन्मों के पुण्य से उत्पन्न होती हे ओर वह्‌ वैदिक ओर 
पौराणिक रूपसे दो प्रकार कौ हुआ करती हे । मधुविद्या', 'शांडिल्यविद्या' 
जेसी वेदिक अनुष्ठानों की भक्ति वेदिक कटी जाती हं ओर उस पर तीन 
उच्चवर्णो का अधिकार हे, जहां पौराणिक भक्ति केवल भगवदाराधना 
से संवंघ रखती हं ओर उस पर शद्रो का भी अधिकार हं । फलस्वरूप भक्ति 
तथा पराभवति उसे कहते हं जो भगवत्करृपा से आत्मज्ञानपुवेक उत्पत होती 
हं ओर वह प्रेमलक्षणा मी हु करती हं । निंवार्काचायं के संप्रदायानुसार 
प्रपत्ति वा शरणागतिं छः प्रकार की होती हं । इसकी साधनारूपिणी भव्ति 
श्री-संप्रदाय के भक्तियोग से मिलती-जुलती है । कितु रामानृजाचायं 
द्वारा प्रतिपादित भक्ति जहां ध्यानयोग पर अधिक अवलंवित रहने के कारण 
वस्तुतः ओौपनिषदिक उपासना मे परिणत हो जाती हं वहां निवा्कचियं 
की साधना अपने मूभाव का परित्याग नहीं करती । वह रामानुजीय 
टेनकड़ाई' संप्रदाय को भक्ति का एक रूपांतर-मात्र हूं । परंतु इन दोनों 
मे मी उपास्यदेव कौ कल्पना के विषय में महान्‌ अंतर दीख पडता हं । 
श्रौ-सप्रदायवाले नारायण एवं लक्ष्मी को मानते हं । परंतु निंवार्काचायं 
के "सनक-सप्रदाय' वालों के सस्व कृष्ण ओर राधा हे । 
निंबार्काचायं के सनक-संप्रदाय का प्रचार जितना उत्तरी भारत में 
हुआ उतना दक्षिणम न हो सका । इसके प्रधान प्रचारक्षेत्र मथुरा के आस- 
पास के स्थान तथा बंगाल प्रातः रहे । निंवार्काचायं की मृत्यु सन्‌ ११६२ 
ई० मे हुई थौ ।` उनके अनुयायियों में, सन्‌ १५०० ई० के लगभग, कुछ 
भेद दख पड़ने लगा ओर गृहस्थ' एवं त्यागी" नामक उनके दो वग हो गए । 
तिक : श्रीमद्‌ भगवद्गीतारहुस्य अथवा कमेयोगशास्त्र' (हिंदी संस्क- 
रण) प° १७ 
-भांडारकर : बे० शे०, प॒० ८८ (पादटिप्पणी ) 
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गृहस्थ" वर्गं को परपरा को प्रचलित करनेवाटे केडाव कादमीरी कहे जाते 
हे, जहां €त्यागी' वगं के आचार्यं ह्रिव्यास माने जाते हं । संप्रदाय 
का मुख्य मंदिर मथुरा के निकट घ्नुवक्षेत्र में विद्यमान टह ओर एक 
अन्य प्रसिद्ध मंदिर अजमेर के दक्षिण सटीमावादमंहं। इस संप्रदाय के 
एक प्रसिद्ध आचार्यं हरिदास स्वामी ने अपना 'टट्रो-संप्रदाय', नामकं एकं 
उपसप्रदाय स्थापित किया था। वे एक विख्यात संगोतज्ञ थे ओर सम्राट्‌ 


जकवर के आश्रित प्रसिद्ध गवये तानसेन के गुरु थे । निवाकाचायं के सनक- 


सप्रदाय के विषय मेँ यह्‌ मी कहा जाता हं कि वह॒ उनके पहटेसे ही चटा 
आ रहा था । उन्होने इसे एक सुव्यवस्थित रूप दे दिया । कुछ लोग इन्दुं 
प्रसिद्ध ज्योतिषी भास्कराचायं से अभिन्न मानते हं ओर कहते हं कि अपनी 
वद्धावस्था में उन्होने यहं मत चलाया था ।* उनके अन्य नामों मेँ नियमा- 
नंद, निवादित्य एवं भास्कराचायं मौ प्रसिद्धहें। संप्रदाय के अनुयायी 
निमावत' भौ कहलाते हं । वे लोग अपने लठ टों पर गोपीचंदन के दो 
ऊष्वंतिलक धारण करते हं ओर उनके बीचमें कछठिरंगका एकं टीका" 
भी लगा लेते हं । उनकी कटी एवं जयमाला तुलसी की हृ करती हं ओौर 
श्रोमद्‌ भागवत' पर उनकी विशेष श्रद्धा रहती ह्‌ । स्वामी रामानुजाचायं 
के संप्रदायवाके अपनी नासिका की जड़ से ठेकर केशपर्यत गोपीचंदन का 


खड़ा तिरक वारण करते हं ओर उसके बीच मेएक पोटी वा लाल रेखां 


अंकित कर ठेते हें ओर इसके सिवाय, वे अपने दवादशांग (अर्थात्‌ कलाट, 
कंठ, दोनों बाहु, दोनो पाद्व, हदय, नाभि, रिरोमध्य, पीठ एवं दोनों कणं- 
मल) पर शंख-चक्त किवा रामनाम भी अंकित किया करते हं । निवार्का- 
चायं के संप्रदायवाटठे बहुषा भजनानंदी भी हुआ करते हे ओर कीतेन 
को भी बहुत महत्त्व देते हं । 
ब्रह्म-संप्रदाय 

स्वामी शंकराचार्य कै सिद्धांतों के विरोध में खड़े होनेवाटे संप्रदायो में 

माघ्व-संप्रदाय को भी एक प्रमुख स्थान प्राप्ते हे । इस संप्रदाय के प्रवतंक 
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मध्वाचायं थे जिनका एकं अन्य नाम आनंदतीथं था । उनका जन्म भी 
दक्षिण मारत के ही उड़पौ नामक नगर के निकट सन्‌ ११९७ ई० में हुमा 
था ओर उनके वचपन का नाम वासुदेव था। उन्होने वेद-वेदांगों की दिला 
ग्रहणकर 'पूणप्रज्ञ के नाम से संन्यास लिया ओर सवंप्रथम दक्षिण-भारत 
कौ ओर फिर उत्तरी भारत कीमभी यात्रा की। वे वदरिकाश्रम तक 
जाकर वहां से दिग्विजयी राम तथा वेदव्यास कौ मूतिया प्राप्त कर लाए । 
उन्होने ओर भी करई यात्राएं कौ ओौर अंत में उड़ीपी में ही रहकर अपने 
स्थिर किए गए सिद्धांतों के आघार पर ग्रंथ रचना में प्रवृत्त हुए । उन्होने 
अपने समय कौ प्रथा के अनुसार पह प्राचीन प्रामाणिकं ग्रंथों पर भाष्य 
लिखे ओर फिर कुल मिलाकर संतीस ग्रंथ रच डाले । कहते हं कि संन्यास 
की दीक्षा लेते समय इन्टोने किसी शांकराद्रेतवादी को गुरु स्वीकार किया 
था जिस कारण ये आनंदतीथं कहे गए थे । कितु विचार करने पर उन्हें 
न तौ अद्रतवाद ठीक जान पड़ा ओर न रामानुजाचार्य का विशिष्टाद्वैत 
पसंद आया । उन्होने दोनों मतो का खंडन कर एकं तीसरे अर्थात्‌ द्रेतवाद 
का प्रतिपादन ओौर प्रचारं किया । उनके द्वारा प्रवत्तित मागं का मूलाधार 
पचभेद' अथवा परमात्मा, आत्मा एवं प्रकृति के पारस्परिक भेदो के पांच 
प्रकार हं। इस पंचमेद' पर आश्रितं रहकर वे विशिष्टद्रेत को भी 
अपूणं ठहराते हं ओर कहते हं कि परब्रह्म एवं जीव को कुछ अंगों म भिन्न 
तथा अन्य अंशो में एक मानना परस्पर-विरुद्ध ओर असंगत बात ह जिस 
कारण दोनों को सदव भिन्न-मिच् ही समना चाहिए । दोनों में पणं रीति 
से क्या अपुणं ढंगसे भी किसी प्रकार कौ एकता का होना असंभव हुं । 
मःवाचायं के अनुसार प्रस्थानत्रयी अर्थात्‌ ब्रहयसूत्र' श्रीमदभगवद्गीता 
तथा प्रमुख उपनिषदो मे द्वेतमत का ही प्रतिपादन हं । वे हरि' वा भगवान्‌ 
कौ प्राप्ति को अयनं प्रत्यक्ष ज्ञान अथवा अनुभव कौ बात मानते हं ओौर 
इसके साघधन-स्वरूप दाम, दम, शरणागति,वराग्य आदि अष्टाददा प्रकार की 
साघनाञीं का वर्णन करते उनके मत मं व्यूह्‌, वासुदेव, आदि को स्थान 
नहीं हं मौर न उनके उपास्यदेव विष्णु एवं उनके राम तथा कृष्ण नामकं 
अवतार हं । इस मत से, श्री-सप्रदाय कौ ही भांति, गोपाल-छृष्ण एवं गोपियों 
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क{ मौ अभाव-साहै। इस प्रकार इस मत ने भागवत वा पांचरात्रधमं को 
वहुत कुछ महत्त्वहीन वना दिया ।"*` 

मध्वाचायं द्वारा प्रवत्तित उपर्युक्त मत को ब्रह्मसंप्रदाय एवं स्वतत्रा- 
स्वतंत्रवाद भी कहते ह । इसके आदि आचायं ब्रह्मा कहलाते हं यद्यपि 
प्राचीन ग्रंथों मे इसका कोई स्पष्ट उल्टेख नहीं मिक्ता । साख्यमत मौ 
देतवाद हे, कितु इस मत से कुछ भिन्न हं । साख्यमत के तवाद में दो भिन्न- 
भिन्न पदाथ, पुरूष एवं प्रकृति हें, जो दोनों ही नित्य एवं सत्य हं 1 मध्वाचायं 
के दरेतवाद में तत्त्व वा पदाथं दो प्रकार का हं, जिन्हँं करमशः स्वतंत्र ओर 
अस्वतंत्र कह सकते हं । विष्णु स्वतंत्र ह, जीव एवं जड जगत्‌ अस्वतंत्र 
पदाथं ह । ब्रह्य एवं जीव में सेव्य-सेवक भावं हं जिस कारण दोनों 
कभी अभिन्न नहीं कहला सकते । इस प्रकार यह्‌ मत शंकराद्रेतवाद के 
नितांत विपरीत पड़ता हं ओर मध्वाचायं ने उसका विरोध भी 
कुछ अधिक तीव्र भाषा दवारा कियाहं। इस दृष्टि से रामानुजाचायं का 
विशिष्टाद्रेतवाद अथवा निवाकचिायं का द्रेताद्रेतवाद, उस मत कौ 
कई बातें किसी न किसी रूप में स्वीकार करते हृए-से प्रतीत होते हं ओर 
निवार्काचायं के खंडन-मंडन की भाषा तक मे वेसा ओज नहीं । कुछ 
विद्वानों का कहना ह कि भक्तिवाद के विचर से माघ्वमत ही सवेथा 
तकंपूणं ओर सुसंगत हं । विरिष्टाद्रैतवाद एवं दैताद्रेतवाद शांकराद्रेतवाद 
द्वारा बहुत अंगों मे प्रभावित हं ओर उनकी अद्रेत संबंधी स्वीकृति किचि- 
न्मात्र भी होने पर, उनके कम से कम सेव्यसेवक-भाव के किए पणेत: 
उपयुक्त होने मे, वाधा उपस्थित कर देती हं । 

मध्वाचायं के अनुसार उपासना दो प्रकारसे की जा सक्ती हे । 
इनमें से एक को शास्त्राभ्यास ओर दुसरे को ध्यान कहा जाता हं । बहुत- 
से साधक केवल निरंतर शास्त्रानशीलन हारा अपरोक्षज्ञान प्राप्तं कर 
ठेते हे, जहां दूसरे भगवान की अखंडस्मृति मं रीन रह कर मुक्त होते हं । 
दास्वविचार के कारण अज्ञान एवं संशयादि का नादा हौ जता हं ओर 
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वस्तुतततव का परिचय मिल जाता हं । परंतु ज्ञान परमात्माधौन हं । 
अपरोक्ष ज्ञान के अनतर परमभक्ति' का प्रादूभवि होता हं जो स्वयं सध्य- 
रूप हुं । यह एक प्रकार का प्रेमप्रवाह्‌ हं जो साक्षात्कार होने पर आपसे 
आप उत्पन्न हो जाता हं ओर जो पुणेज्ञानपूवंक होने के कारण, किसी भी 
प्रकार की वाधा के पड़नं पर रुक नहीं सकता । विष्णु के गुणोत्कषं का 
ज्ञान ही वास्तविक ज्ञान हं जो भगवान के श्रसाद' पर निभेर हं। अतएव्‌,. 
मोक्ष ्रसाद' विना संभव नहीं । 
मध्वाचायं का देहांत हो जाने के अनंतर उनके रिष्य पद्मनाभाचायं 
महाध्यक् हुए ओर फिर क्रमशः ओर भी लोग होते गए । उनके अनुयायी 
विरोषकर कनटिक तथा मेसूर के प्रातो मे दीख पडते हं ओर कु वृ दावन 
आदि उत्तरी भारत के स्थानोमेभी पाए जाते हं। कर्नाटकप्रंतमे इस 
मतके कमसे कम आठ मठ बहुत प्रसिद्ध हं । उडीपी में मध्वाचायं 
हारा स्थापित एक कृष्ण की मूति हं जिसके लिए प्रसिद्ध हे कि वह किसी 
समय द्वारका से मखाबार कौ ओर नौका दवारा जाते समय, समुद्र मं इव गर्द 
थी, कितु जिसे दिव्यज्ञान से जानकर मध्वाचायं ने निकल्वाया था। 
करृ्णमूति का मंदिर इस मत के अनुयायियों दारा सवप्रधान समभा 
जाता ह्‌ । उपर्युक्त आठ मठो के अधिकारी उसकी अध्यक्षता कमः दो-दो 
वर्षो के लिए ग्रहण करते हं। संप्रदयि के दीक्षागुरु केवल ब्राह्मण वा 
संन्यासी ही हो सकते ह जिनके कुछ पेतृक शिष्य भी हुआ करते हें ओर 
जिन्हं अपना गुरुत्व-पद वेचने का भी अधिकार हे ।' मध्वाचायं के अनुयायी 
नाक के ऊपर गोपीचदन कौ दो सीधी रेखाएं खींचते हं ओर नारायण 
निवेदित ॒गंधद्रव्य के भस्म कौ एक काटी रेखा उनके बीच मे बनाकर, 
उसके शिरोभाग पर हरिद्रा की गोल विदीभी करतेहं। ये लोग अपनी 
उपासना के अंतगंत अंकन', नामकरण' ओर 'भजन' को भी स्थान देते 
ठे जिनमें से प्रथम का अथं विष्णु के शंख, चक्रादि के चिह्लोको शरीर पर 
अंकित करना, द्वितीय का अथं अपनी संतानो के विष्णु पर्यायवाची नामों 
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क्रा रखना तथा तृतीय का अथं कायिक वाचिकं एवं मानसिक भजनो का 
अनुष्ठान करना होता हं। इस संप्रदाय की एक विदोषता इस बात में 
देखी जाती ह्‌ कि इसके अनुयायी दौवसंप्रदाय वालों के साथ समानभाव 
रक्खा करते ह्‌ । 


विष्णुस्वामी-संप्रदाय 


विष्णुस्वामी वास्तव में रामानुजाचार्य, निवाकं एवं मध्वाचायं- 

इन तीनों से पहर ईसा की १०वीं शताब्दी में हुए थे ।* परंतु उनके संबंध 
में विद्वानों का मतभेद लक्षित होता हं ओर अंतिम निर्णय अभी तक नहीं 
हो पाया ह । इतना अवद्य ह्‌ कि जोजो वारणाएं इस विषय में आजतक 
प्रचलित रही हं उनमें से प्रायः प्रत्येक को अव संदेह की दुष्ट से देखा 
जाने लगा हं । इस प्रकार का अनुमान करना अव निराधार नहीं 
कटा जा सकता कि अधिकांश केखकों का मत अभी सत्यसे दुर हं। 
वष्णस्वामी-संप्रदाय कं अनुयायियों कौ संख्या बहुत कम पाई जाती ह्‌ 
ओर जो कुछ सामग्री उनके यहां उपलब्ध हं अथवा जौ अन्य संप्रदायो के 
भी ग्र॑थादि में दीख पड़ती हं वह भी पूणतः भ्रांति-रहित नहीं सिद्ध होती । 
पुराण जसे ग्रंथों मे भी जहां कटी उनकी चर्या आती हं वह्‌ हमें किसी 
अंतिम निर्चय पर पहुंचने में सहायक नहीं होती । उा° फ़कुंहर ने इस 


संप्रदायकेदो मठोंकी चर्चाकी हं जिनमेंसेणए्क ककिरोीमें हं ओर 


दूसरा कामवन में कटा गया हं ` कितु इन दोनों का मी पूरा विवरण उपल्न्व 
नहीं ह । फिर मी विष्णुस्वामी अथवा उनके संप्रदाय के महत्त्वपूणं होने मं 
संदेह नहीं किया जा सकता । उनकं पौरे आनवाले कई व्यक्तियों ओर 


"वड़ोदा ओरियंटल कांफरेस कौ रिपोर, प° ४५१-२ 
फङहर : एन आउट लाइन अव्‌ दि रेलिजस लिटरेचर अव्‌ इंडिया, 
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संप्रदायो को उनका न्यूनाधिक आमभारी होना स्वीकार किया जाता है ओर 
उन्हें प्राचीन वेष्णवाचायोँ मे गिना जाता हे ।' 
डा० भांडारकर ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक वेष्णविज्म, दौविक्म एंड 

माइनर रेलिजस सिस्टम्स' में बतलाया हं कि वल्कभाचायं का वेदांतमत 
विंष्णुस्वामी के ही मत का अनुसरण करता हं ओौर उन्होने श्रीनिवास- 
रचितं 'सकलाचार्यमतसंग्रह' के आधार पर इसकी पुष्टि भी की हं ।* परंतु 
उन्होने यह्‌ नहीं सूचित किया हँ कि उनके उक्त प्रमाणस्वरूप ग्रंथ को ही 
हस किस प्रकार प्रामाणिक मान ठे। स्व° डाक्टर महोदय ने अपने उक्त 
कथन को स्पष्ट करते समय 'वृहुदारण्यक उपनिषद्‌" (१।४,३) एवं 
“मुण्डकोपनिषद्‌" (२।१) के सिवाय विष्णुस्वामी कौ किसी रचना को 
उद्धृत नहीं किया हं ओर न उसका इस संवंध मे नाम भी ल्या हं । डा 
भांडारकर ने इसी प्रकार नाभाजी के प्रसिद्ध ग्रंथ भक्तमाल' के आधार 
प्र॒ विष्णुस्वामी को ज्ञानदेव का गुरु होना कहकर उनके समय का 
१३वीं शताब्दी मे होना अनुमान किया हं । परंतु यह्‌ वात कई उदाहरणों 
द्वारा सिद्ध कौ जा सकती हुं कि नाभादास के कथन अधिकतर अनुश्रु 
तियों पर ही आशित हं ओर वे सवंथा विद्वसनीय नहीं समभेजा 
सकते ओर न इसी कारण उनके आधार पर कोई अंतिम निणेय करना 
कभी उचित कहा जा सकत। हं । इसके सिवाय ज्ञानदेव ने जो अपनी 
गरुपरपरा स्वयं लिखी हं वह नाथ-संप्रदाय सें संबंध रखती हँ ओर उसमें 
विष्णुस्वामी के विषय मे किसी प्रकार की चर्चा की गई नहीं पाई जाती 
सौर न उनके मत मेही कोई एेसी वात दीखती हे जो इनके मत के साथ 
आसन्‌ सिद्धान्तकर्तारशचत््वारो वेष्णवा द्विजाः। 

येरयं पथिवीमध्ये भक्तिमार्गो दृदीकृतः \। 

दिष्णुस्वामी प्रथसतो निम्बादित्यो द्वितीयकः। 

मध्वाचायस्तृतीयस्तु, तुर्यो रामानुजः स्मृतः ॥ 

वष्णव धमनो इतिहास, प° २३५ पर उद्धत 


`भांडारकर : वं० शं०,' प० ११० वही, प० १०९-१० 
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विशवतः मिरूती हौ । विष्णुस्वामी को वल्लटमाचायं के ही मत का पूवेवर्ती 
आचाय मानने के संबंध में स्वयं वल्लभ-संप्रदायियों मे भी मतभेद जान 
पडता हे । 'संप्रदायप्रदीप' के रचयिता गदाधर जैसे पुष्टिमार्मं के अनुयायी 
उक्त दोनों आचार्यो कं संबंध को स्वीकार करते हुए प्रतीत होते हं, जहां 
गोपालदास जसे वल्लभाचार्य कें चरित-रेखक इस वात की कोई चर्चा 
तक नहीं करते ।* पता चरता हं कि वल्कभाचायं के पिता लक्ष्मण भटर, 
संभवतः, विष्णस्वामी संप्रदाय के अनूयायी थे, इस कारण, पत्र का अपने 
पिता के मत का अपनी पूवविस्था मे अनुवर्ती हो जाना ओर फिर पीछे 
अपना निजी मत निदिचत कर लेना असंभव न था।' 
विष्णुस्वामी के छिखे कई ग्रंथों के नाम गिनाए जाते हं ओर प्करटर 
को एेसी करई रचनाओं के नाम प्राप्त हुए थे । कितु अभी तक उनकी छ्िखी 
पुस्तकों मं से केवर “सर्व्॑ञसूक्त' ही एक एसी रचना जान पडती है जो 
प्रमाणस्वरूप भी मानी गई हं । श्रीधर ने अपनी टीकां में इस ग्र॑थका 
उल्केख इस प्रकार किया हं जिससे स्पष्ट हो जाता ह कि यह उन्हींकी रचना 
होगी । श्रीधरी टीका के ही आधार पर हमे विष्णुस्वामी के वास्तविक मत 
काभी कुछ आभास मिता हं ओर कई बाते स्पष्ट हो जाती हं । विष्णुस्वामी 
के ईदवर' सच्चिदानद-स्वरूप हं ओर वे अपनी “ह्लादिनी संविद्‌" के दवारा 
आदिष्ट" हं तथा माया" ईदवर के आधीन ह्‌ ।° विष्णुस्वामी के इस ईर्वर 
को ही सत्‌, चित्‌, नित्य, निजाचिंत्य एवं पूर्णानंदमय विग्रहधारी नृसिहं 
भी कहा गया हं ।* विष्णुस्वामी कं इष्टदेव इस प्रकार, नसिहावतार 








(जगदी गुप्त : 'विष्णुस्वामी संप्रदाय ओर वल्लभाचःये, “हिंदी 
अनुशीलन, ३-४, प्रयाग) प० २३ 

शास्त्री : वे० सं० इ०”, पु० २४२ 

"ह्वादिन्या संविदादिलष्टः सच्चिदानन्द ईइवरः । तथा, स ईशो यद्व 
माया, इत्यादि । (उद्धत) हिंदी अनुशोलन', प° २१ 
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भगवान्‌ जान पड़ते हं । उनकी गोपालोपासना, संभवतः कुछ पीके आरंभ 
हई थौ जंसा कि गोविदलाल भट नामक एक विद्वान्‌ ने इस संवंघ मे अनुमान 
किया हं 1* गुजराती विद्वान्‌ दूर्गाशिंकर शास्त्री का कहना है कि विष्णस्वामी 
के मत मं नृ सिह तथा गोपाल दोनों की ही उपासना प्रचलित थी ।° निह 
भगवान्‌ कौ उपासना गोपालोपासना के साथ-साथ रशंकर मत के कतिपय 
पीठो मे भी लक्षित होती हं जिसके आधार पर इस बात कौ पुष्टिकीजा 
सकती हे कि विष्णुस्वामी पहरे शांकराद्रेतवादी भी रह्‌ चकं थे।* जीव को 
विष्णुस्वामी ने स्याविद्यासंवृत' अर्थात्‌ अपनी अविद्या द्वारा आच्छादित 
वा धिरा हुआ तथा 'सक्लेशनिकराकर' अर्थात्‌ क्लेशो का घर-स्वरूप माना 
हें ।* वह्‌ स्वयं आनंद प्राप्त करने का अधिकारी हं ओर आपही दुःखभी 
भोगा करता हं । अतएव, ईङवर एवं जीव मे परस्पर भेद ह, ओर विष्णुस्वामी 
भी मध्वाचायं कौ भांति द्वेतवादी ही सिद्ध होते हँ । अमरनाथ रायने उन्हे, 
इसी कारण, मध्वाचायं के गुरु विद्यातीथं के रूप में स्वीकार करते हुए 
नृ सिहपुणतापनी उपनिषद्‌' का टीकाकार ओर ्रपंचसार' का रचयिता 
माना हं ।* परंतु इसकं लिए अभी कुछ ओौर प्रमाणो का उपलव्व किया 
जाना आवर्यक जान पडता ह्‌ । 
कृ लोगों का अनुमान हं कि विष्णुस्वामी का प्रादुर्भाव ईसा की 
तीसरी शताब्दी में हुआ था ।* उनके पिता के विषय में कहा जाता ह कि 
वे किसी द्रविड़ राजा के मत्री थे ओर वे चाहते थे किमेरापुत्रभी मेरेही 
नृपञ्चास्यमहं वन्दे श्रविष्णुस्वामिसंमतम्‌ । (उद्धत) 
"हि ० अ० प० २१ 

"वही, पृ० १८ | 

वष्णव धमनो संक्षिप्त इतिहास", प० २३८ 

ˆ “हिंदी अन्‌ शीलन' पु० १९-२० 
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-सिश्नः भा० धा० इ०, प° २०६ 
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समान व्यवहार-दक्न हो । कितु विष्णुस्वामी लास्त्राध्ययन के कारण, 
वा्मिक-प्रवृत्ति-संपनच्न टो गए ओर उन्टोने प्रचक्िति कायाकष्ट कौ साधना 
को निरथंक मानकर विष्णू के नामस्मरण का प्रचार किया । विष्णुस्वामौ 
के अनतर उनको रिष्य-परपरा में कई आचायं हुए जिनमें से विल्वमंगक 
एवं श्रीवर स्वामी बहुत प्रसिद्ध हं । विल्वमंगल का मूक नाम पुष्टननम्बूरी 
था कितु वे अपने उपनाम विल्वमंगलदास द्वारा ही विख्यात हो गए ।' 
उनकी रचना @रष्णकर्णामृत' वेष्णव-साहित्य के सहत्त्वपूणं एवं लोकप्रिय 
ग्रथों मं गिनी जाती हं । प्रसिद्ध हं कि विल्वमंगल को दंकराचायं के 
किसी चिष्य ने पराजित कर अपने उदेत मत का प्रचारं कियाथा ओर 
दोनों के शस्त्राथं का समय ८०९ ई० दिया जाता हं ।* उसके अनु- 
सार विष्णुस्वामी का समय भौ उसके पह पड़ता जान पड़ता हं । श्रीधर 
स्वामी ने श्रीमद्मागवत' पर अपनी भावाथंदीपिका' नाम की टीका लिखी 
हं जो श्रीघरीटीका' कहलाकर प्रसिद्ध हं । श्रीधर स्वामी का जन्मस्थान 
उत्तरी उत्कल प्रांत बतलाया जाता हं ओर कहा जाता हं कि उनके वंशज 
इस समय भी वालासोर जिले मं वत्तमान हं ।* फिर भी विष्णुस्वामी- 
संप्रदाय के अनृयायियों कौ संख्या इस समय वहूतं अधिक नहीं जान पड़ती 
जौर यह्‌ एक प्रकार से टृप्त-सा हो गया हं । उत्कल प्रांत में इस समय 
संप्रदाय का प्रचार ईसा की ११ वीं शताब्दी सेदहोने गाथा ओौर श्रीधर 
स्वामी संमवतः उसकी १३ वीं के लगभग हुए थे । 

विष्णुस्वामी के व्यव्तित्तव, उनके समय, उनके मत एवं संप्रदाय के 
विषय में अधिक मतभेद देखकर कभी-कभी एक से अधिक विष्णुस्वामियों 
की भी कल्पना की जाती हं । कितु उनमें से किसी का भी प्रामाणिक वृत्तांतं 
नहीं दिया जाता । स्व रामदास गौड़ ने लिखा हं कि अनु्रुति के अनुसार 
तीन विष्णुस्वामी नामक आचार्यो की चर्चा कौ जाती हं । इनमें से प्रथम 


्रभात मुखर्जी : “मिडीवल वेष्णविज्म इन ओड़ोसा, प° ६९ 
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विष्णुस्वामी दक्षिण-भारत के पांडय विजय राज्य के राजगुरु देवेडवर के 
पूत्रथे ओौरवेही सर्वप्रथम वेदांत भाष्यकार थे। उन्होने ही ेदांतसुत्रो 
पर 'सर्व्ञसूक्त' नामक भाष्य लिखा था ओर उनका पुवनाम देवतन्‌ था । 

इन्हें वे "आदि विष्ण॒स्वामी' कहते हं । दुसरे विष्णुस्वामी कावे ईसा की 
आठ्वीं दाताब्दी में होना बतलाते हं ओर कहते हं कि इन्होने कांची मे 
श्रीवरदराज कौ ओर श्रीराजगोपाख्देव की स्थापना को थो ओर द्वारका- 
पुरी के रणछछोड जी भी इन्हीके द्वारा स्थापित किए गए थे 1 ये विष्णु 

स्वामी भी दक्षिणी ही थे ओर प्रसिद्ध श्रीकृष्णकर्णामृत' के रचयिता रोला- 
दाक विल्वमंग इन्टीके शिष्य थे । तीसरे विष्णुस्वामौ को वे आंघ्रदेश- 
निवासी बतलाते हं ओर कहते हें कि इन्हीकी रिष्य-परपरा मे लक्ष्मण 
भट हए थे }* विष्णुस्वामी की समस्या, वास्तव मे अभी तक अंतिम रूपम 


. हल नहीं हो पाई ह । एकाधिक विष्णुस्वामियो के आविर्भाव का यह्‌ सुव 


कदाचित उसी ओर किया गया एक प्रयत्न हं जिसकी सफलता के लिए 
प्रचर प्रमाण अपेक्षित हे । विष्ण॒स्वामी के विषय मे अभौ तकं निरङ्चित 


खूप से केवल इतना ही कहा जा सकता हु कि वे एकं प्राचीन वेष्णवाचायं 


धे । उनके मत की कतिपय विशेषताएं थीं जिनके आधार पर उनका एकं 
पृथक्‌ संप्रदाय प्रचलित था जो अव लप्तप्राय हे । उनकी विचारघारा एवं 


सावना-पद्धति का प्रभाव अन्य प्रसिद्ध व्यक्तियों तथा सप्रदायो परभी देखा .. 


जा सकता टं । 


गोड : ^¶हदुत्व', प० ६७४-प 
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€, साप्रदायिक संगटन-(३) 
रुद्र-संप्रदाय या पुष्टिमागं 


रामानूजादि चार प्राचीन वेष्णवाचार्यो नं अपने समय म प्रचकित 
शांकराद्रेतवाद के विरोध में अपने-अपने मतों का प्रतिपादन किया था 
ओौर उनके प्रचाराथं सांप्रदायिक संगठन का सूत्रपातं भी किया था। 
विपक्षी मत के खंडन एवं स्वमत के मंडन के लिए उन्होने प्राचीन ग्रंथों 
पर भाष्य कखे तथा अपनी स्वतंत्र रचनाओं वारा सिद्धांतों को अधिक 
स्पष्ट किया । उनका विशेष ध्यान अपने मत का तकपूणं ओर सुसंगत विवेचन 
करने की ओर ही रहा करता था ओर उसकी प्रणाटी दाहं निक थी जिसके 
लिए गंभीर चितन एवं शास्वरान्‌रीकन परमावश्यक था । इसके सिवाय 
रामानृजचायं हारा प्रवत्तित श्री-संप्रदाय पूरवप्रचल्ति पांचराव्रःधर्मं के 
वहत निकट था जौर उसको उपासना-पद्धति पर कू अंगो तक ॒योगास्त्र 
काभी प्रभाव था। इसी प्रकार निवार्काचायं के सनक-संप्रदाय कौ प्रेम- 
लक्षणा मक्ति का मुख्य आघार कृष्ण एवं राधा की उपासना धी जो अधिक- 
तर "हरिवंश, 'विष्णृपुराण' तथा महामारत' कौ विचारधाराओं पर 
आधित थी । मध्वाचाये कौ कृष्णोपासना अथवा विष्णुस्वामी कौ गोपालो- 
पासना मं भी उस विस्तार का समावेदरान था ओर न उस मनोवेग को 
ही स्थान मिलाथा जो आगे चलकर क्रमशः वल्लभाचार्य एवं कृष्णचेतन्य 
दवारा प्रवत्तित संत्रदायों की भक्ति मे प्रचुरता के साथ पाए गए । फिरभी 
इसमे संदेह नहीं कि इन पिले दो आचार्यो ने उन चारों का ही न्यूनाधिक 
अनुसरण किया ओर मतविदोष के अतिरिक्त अपनी पूजन-पद्धति एवं 
भजन-कीत्तनों के द्वारा जन-समाज के निकटतर पहुंचने का मार्ग भी निकाल 
लिया । इन दोनों ही आचार्यो के संप्रदाय गोपीवल्लभ अथवा राधावल्लभ 
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कृष्ण को अपना इष्ट्देव स्वीकार करते थे ओर दोनो के लिए प्रमुख 
सांप्रदायिक ग्रंथ का स्थान श्रीमद्भागवत! नं ग्रहण किया था। 

वल्लभाचार्य लक्ष्मण मटर नामक एक तेलंग ब्राह्मण के पृत्रथे जो 
"कांकरव' अथवा (काकरवाड' नामक आं ध्रदेरस्थ नगर के निवासी थे । 
उनका जन्म सन्‌ १४७९ ई० में उस समय हुआ था जव लक्ष्मण भटर अपने 
परिवार के साथ कारी की तीथंयात्रा करने निकले थे । उनके कुल के 
लोग सोमयज्ञ सात पीढियों से करते आ रहे थे । प्रसिद्ध हं कि उसकी संख्या 
सौ तक पर्णं हो चकी थी। अतएव बाकक वल्लभ को लोगों ने स्वयं 
भगवान के रूप में उत्पन्न अग्निदिव का अवतार माना। वल्लभ को रिक्षा 
काली में रहकर माधवेद्र परी के यहां हुई जहां से उन्होनं वेदादि का 
अध्ययन समाप्त कर वृंदावन की यात्रा को । तीथाटन के लिए वे दक्षिण 
कीओर भी गए थे ओर उधर के विजयनगर राज्य मे जाकर वहां के 
पंडितों से गास्त्राथं कर आचाय कौ पदवी प्राप्त की थी । फिर वहां से 
उल्जेन होते हए वृंदावन लौट आए ओर कभी मथुरा तथा कभी काशी 
वृंदावन में रहकर अपना जीवन व्यतीत करते रहे । उन्हीं दिनो गोवधन 
पहाड़ पर देवदमन अथवा श्रीनाथ जी के रूप मे गोपालकृष्ण का आविर्भाव 
हा था । प्रसिद्ध हं कि उक्त भगवान्‌ नं इस विषय मे उन्हं स्वप्न भी 
दिया था । तदनुसार इसी संकेत के आधार पर उन्होने श्रीनाथद्वारा की 
स्थापना की ओर भगवान्‌ को पूजन-विधियो कै प्रचार में ल्ग गए) 
अंतमे वे फिर एक वार कारी गए जहां पर हन्‌मानघाट के निकट सन्‌ 
१५२३० ई० में उनका देहांत हौ गया । 

वल्लभाचायं ने ब्रह्मसूत्रो पर भाष्य लिखा जो “अणुभाष्यः के ताम 
से प्रसिद्ध हे ओर उनके मत को गद्धादरेतवाद कहते हं । उनके मूल सिद्धांतों 
का संक्षिप्त परिचय देते हए डा० भांडारकर ने इस प्रकार किखा हं - 
परमात्मा ने अपने एकाकी रूप मे पृणतः प्रस न रह्‌ सकने के कारण 
अपने को ही प्रकृति, जीवात्मा तथा अंतर्यामी आत्मा में विभाजित 
किया ओर ये तीनों उनसे वस्तुतः जलती आग की चिन्गारियों की भांति 
निकले, परमात्मा कौ इच्छा से ही प्रकृति मं चित्‌ एवं आनंद तथा जीवात्मा 








मे केवर आनंद का अभावहे ओौर तीसरे मेये तीनोंही पूर्णरूपमें 
वत्तमान हू । वल्भाचायं अपने इसी सिद्धांत के आधार पर कहते हँ कि 
सच्चिदानंद को राक्ति का नाम "माया ह जिससे रहित होकर गुध जीवात्मा 
जओौर परब्रह्म एकवस्तु रूप हें । ईदवर वा परमात्मा कौ कृपा के चिना 
मायावीन जीवात्मा को मोक्ष-त्तान नहीं हौ पाता ओर उस ईद्वरीय अनुग्रह 
को ही उन्होने "पुष्टि" वा पोवण' की संज्ञा दी हँ । इस पुष्टि द्वारा मनुष्य 
कौ भक्ति क्रमशः विकसित होकर उसके एक व्यसन का ख्य ग्रहण कर 
लेती हं । एसी दला में वह॒ भगवान्‌ हरि कौ नित्यलीला मे भाग लेने का 
अधिकारी वन जाता ह । ष्टि" शब्द का अनुग्रह अथं श्रीमद्भागवत 
(२।१०।४) द्वारा भी प्रकट होता है ओौर उस ग्रंथ के ही एक अन्य स्थल 
(३।२।११) द्वारा सूचित होता टै कि भक्ति प्रभु कौ ओर उन्मुख मन की 
उस गति कानामहं जो समुद्रके प्रति प्रवाहित होनेवारी गंगा कौ गति 
के समान हुआ करती हं ।' पुष्टिमागं द्वारा उपदिष्ट भक्तिका भी 
यथाथंतः यही स्वरूप हं ओर वह॒ श्रीमद्‌भागवत" द्वारा बहुत प्रभावित 
हे । इस पृष्टिमार्गीय भक्ति के भी चार प्रकार बतलाए गए हँ जिनमे से 
, पहले द्वारा प्रभावित भक्त म्यादापृष्टिभक्त' कहकाता टँ ओर वहं 
भगवान्‌ के गुणों को जानता हआ भक्ति करता हे, दसरा श्रवाहपुष्टि- 
भक्त होता ह जो कमं में विदोष रुचि रक्खा करता ह, तीसरा पुष्टिपुष्ट- 
भक्त होता हं जो हरि का यथाथ ज्ञान उपक्न्ध कर सर्वाधिक स्नेह संपन्न 
रहा करता हं । चौथा शुद्धुष्टिमक्त' हुआ करता ह जो पूणेप्रेम-पूवंक 
हरि कौ परिचर्या एवं गण श्रवणादि में दत्तचित्त रहा करता ह ।' 
वल्लभाचायं निवृत्तिमागं कौ अपेक्षा प्रवृत्तिमार्गं को ही अधिकं 
श्रेयस्कर समभा करते थे । उन्होने विवाहं भी किया था जिससे उन्हे 
गोपीनाथ एवं विट्ठलनाथ नामक दो पुत्र थे ओर उन दोनों मे, उनका 
देहांत होने पर, गही के छिएु भगड़ा चला था । कहा जाता है कि दोनों 
न्याय कराने के उदेश्य से दिल्ली के वाददाह के पास मी गएथे। कितु 
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गोपीनाथ की मत्य्‌ हो गई ओर विद्ुलनाथ वल्लभाचायं कौ गही के 
उत्तराधिकारी आपसे आप वन गए । विद्रुलनाथ ने संप्रदाय कै प्रचाराथं 
अनेक प्रयत्न किए । उन्होने इसके लिए विविध ब्रतों एवं उत्सवो की योजना 
की, मंदिरों में समारोहप्‌वंक पूजन कौ व्यवस्था की, तथा भजन, गायन, 
वादनादि का भी प्रवेध कर सारे प्रचारकायं को रोचकं तथा जनसाधारणं 
क प्रवृत्तियों के अनुकूल रूप दिया । फक्त: उनके प्रयत्नो वारा पुष्टिमागे 
का प्रचार दूर-दूर तक हो गया ओर सवत्र संप्रदाय की गदहियों कौ 
स्थापना होने गी । विट्ुलनाथ के अनतर उनके सात पत्रो मे से गोकूल- 
नाथ संवसे अधिक प्रसिद्ध हृए । कहा जाता हं कि विद्रुलनाथ के सातां 
पत्रों ने बालृष्ण की सात मूतियां गोवद्धेन पवत पर स्थापित की थीं जिन्हे 
उन्होने पौरे पृथक्‌-पृथक्‌ अन्य स्थानों पर पधराया । इन सात मूतियों 
मे ही श्रीनाथद्वारे के श्रीनाथ जी की, कँकरोरी के द्वारकानाथ जी की, 
कोटा के मधुरे जी कौ, जयपुर के मदनमोहन जी की, गोकुल के गोकूल- 
नाथ जी कौ, सुरत के बालकृष्ण जी को, तथा अहमदाबाद के नटवरलार 
जीकी म्‌तियोंकेनाम लिए जाते हं।* इन सभी स्थानों की पूजनविधि 
बड़ी तेयारियों के साथ चला करती थी ओर वहां की सजावटो का आकषेण 
सवसाधारण पर सदा पडा करता था। विद्ुलनाथ के सात पुत्रोहीके 
दारा संप्रदाय क्रमशः सात वर्गों मे विभक्त भी समभा जाने खगा \ 
उनके मंदिरों मं स्थापित श्रीकृष्ण की मूति कौ पूजा आठ प्रकार से 
हा करती थी जिन्हें क्रमशः मंगरारति, श्छुगार, गोपाल, राजभोग, 
उत्थान, भोग, सांध्य, एवं दायन कहा जाता था । प्रत्येक बार गध 
तवेद्यापण तथा स्तोत्रपाठ का होना भी आवश्यक था। संप्रदाय के 
अनुयाथियों की धारणा हे किं उनके इष्टदेव श्रीकृष्ण गोलोकं में राधादि 
के साथ आनंद-भमोग में ीन रहा करते हं ओर भक्तों का, उनकी 
उपासना द्वारा सखी-भाव को प्राप्त कर उनके निकट सदा विलास 
कृरना ही उनका मोक्ष टे । 

-------*+र--करति)। 
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इस संप्रदाय के अनुयायी अधिकतर गुजरात मे पाए जति हं ओर वहां 
के धनी-मानी वश्यो मे इसका विरोष प्रचार हं । ये सभी गृहस्थाश्रममें ही 
रह्‌ कर सोप्रदायिक नियमों का पालन करते हे ओर विरक्ति को इसके 
किए आवश्यक नहीं सममते । उनका प्रधान मन्त्र ॐ नमो भगवते वासु- 
देवाय' अथवा श्रीकृष्ण शरणं मम' हु, जिसका उपदेा ग्रहण कर वे जप किया 
करते हं । गुरु की प्रतिष्ठा उनके यहां आवद्यक हं ओर उसकी सेवा को 
वे मोक्ष का एक प्रमुख साधन मानते हं । उनके वाषिक महोत्सवो में 
सहस्री का व्यय हुमा करता हं ओर एडवयं का प्रदर्रोन किया जाता हें । 
उनके पारस्परिक अभिवादन अधिकतर जयगोपाट' अथवा 'जयश्रीकरष्ण' 
कह कर चरते हं ओर वे कला एवं साहित्य को प्रोत्साहन दिया करते हं । 
उनका अदश लोलापुरुषोत्तम श्रीकृष्ण की अलौकिक लीलखाओं का जीवन 
ठं जिस कारण निम्नकोटि के व्यक्तियों पर॒ उसका प्रभाव प्रतिकूल भी 
पड़ जता हं । 


गोडीय-संप्रदाय 


वल्लभाचार्य को जिस प्रकार विष्णुस्वामी-संप्रदाय के साथ जोडा 
जाता हं रुगभग उसी माति चंतन्यदेव के गौड़ीय-संप्रदाय का भी संबंध 
निवाकाचिायं के सनक संप्रदाय के साथ समा जाता हे । चैतन्यदेव का 
जन्म बंग-प्रदेशा के नदिया नामक स्थान में सन्‌ १४८५ ई० में हुआ था । 
ये अपने पिता के सवसे छोटे पुत्र थे ओौर इनका पहला नाम विदवंभर थां । 
कितु आगे चक्कर ये चंतन्यदेव तथा अपने अनुयायियों द्वारा स्वयं कृष्ण- 
स्वरूप समभे जाने के कारण, श्रीकृष्णचैतन्य कटे जाने लगे ओर बहत 
गोरे होने के कारण इनका नाम गौरांग महाप्रभ भी पड़ गया । ये अठा- 
रह्‌ वषं को अवस्था मं विवाह कर अपनी पत्नी लक्ष्मी देवी के साथ गार्हस्थ्य 
जीवन व्यतीत करते रहे । उस दशा में इनका मुख्य कार्यं गंभीर अध्ययन 
तथा अध्यापन था। परतु जव इनको स्त्री का देहांत हौ गया ओर अपना 
दुसरा विवाह कर किसी समय पितरों कौ श्राद्ध-क्रिया करने ये गयाघाम गए 
तवसे इनमं परिवर्तन आ गया । इनके विचार बहुत वद गए । इन्होने 


कमकांड की कड़ी आलोचना आरभ की । मोक्च के लिए हारनाम-स्मरण 
ओर कीर्तन को एकमात्र साधन बतलाकर ये वणेव्यवस्था का भी खंडन 
करने टगे । इनकी इस नवीन विचारधारा के समथंक तथा इनके सहयोगी 
इनके सगे भाई नित्यानंद भी हो गए । अन्य साथियों के साथ इन्टोनें 
मकान के भीतर कीर्तन करना आरंभ किया । परंतु सन्‌ १५१० ई० मं 
इन्होंने किसी केशवभारती नामक सन्यासी से संन्यास को दीक्षा भौ ग्रहण 
कर ली । फिर पुरी आदि प्रसिद्ध स्थानों मे कई वर्षो तक्‌ भ्रमण करते 
हए ये अपने सिद्धांतों का प्रचार करते फिरे। कहा जाता हं कि अपनं जीवन 
के अंतिम दिनों मे ये अधिक भावावेदा कें कारण कुछ उन्मत्त से भी रहने 
लगे थे। इनका वाहयज्ञान प्रायः पूणतः टप्त हो गया था ओर ये कभी प्रराप, 
तक भी करने लगे थे । अंतमे पुरी मे रहते समय सन्‌ १५३३ ई० मेये एक 
दिन समुद्र की तरगों पर पड़ती हई निमंक चंद्रमा को किरणों को देखते ही 
आत्मविभोर से हो गए ओर इयामवणं श्रौकृष्ण की प्रत्यक्ष जलक्रीडा की 
कल्पना कर उसमे कद पड़े, जिस कारण उनके जीवन का अंत हौ गया । 
चंतन्यदेव अपने गाहुस्थ्य-जीवन के समय एक महान्‌ पंडित होते हए 
मी अंत में कोई विचारक नहीं रह गए थे ओर न उन्ं अपनी भावोन्मत्त 
ददा के कारण, कभी किसी प्रकार के गंभीर चितन का अवकाडा था। 
उनके सिद्धांतों का सुव्यवस्थित रूप, इसी कारण, उनके अनुयायी पंडितो 
दवारा आगे चलकर प्रस्तुत किया गया । वंग-प्रदेश मे उन दिनों मध्वाचायं 


के संप्रदाय का प्रभाव अधिक था ओर चेतन्यदेव के परमगुरु कहे जानेवाले 


माधर्वेद्र पुरी भी स्वयं उसीके अन्‌यायौ थे । इसके सिवाय जिस वातावरण 
मे चेतन्यदेव के पिले जौवन का निर्माण हुआ उस पर निंबवाकं, विल्वमंगल, 
जयदेव, चंडीदास एवं विद्यापति जंसे वेष्णवों अथवा कवियों का प्रभाव भी 


कुं कम न था । इन सवके सम्मिश्रण द्वारा उनके ऊपर प्रेममय श्रीकृष्ण 


क प्रति प्रगाढ श्रेगारिक भक्ति का रंग चढ़ गया था। उनके भक्तिभावका 
रूप एक प्रकार के राधाभाव में परिणत दहो गया था। श्रीकृष्ण के प्रति 


प्रदशित कौ जानेवालो भक्ति के, उनके अनुसार, पांच भेद किए ज। सकते 
दहं। (१) शांतरसमयी भक्ति का उदाहरण योगियों एवं सनकादि ऋषियों 
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ं मिलता हं; (२) दास्यवाी भक्ति हनुमान्‌ जंसे भवतो मेँ दीखं पड़ती 
ठं; (३) सख्यमक्ति के उदाहरण में अजुन, श्रीदामा आदि के नाम लिए 
जा सकते हं; (४) वात्सल्यमयी भक्ति नंद, यदोदादि में लक्षित होती हे; 
जर (५) माघुयरसवाखी भक्ति के उदाहरण में गोपियों ओर विदोषकर 
राघादि के नाम गिनाए जा सकते हं । इनमें से पाचों करमशः एक-दूसरे से 
अधिक गाढे रस को प्रकट करनेवाटी भक्ति के भेद कटे जा सकते हें 
जिस कारण अंतिम सर्वश्रेष्ठ.है ।' चैतन्य-सप्रदाय को यह-भक्ति भी, 
इस प्रकार, वल्लम-संप्रदाय के ही अनुरूप हं ओर परकीया प्रेम कौ ओर 
सकेत करती हं । फिर भी इस संप्रदाय के आचायं रूप गोस्वामी एवं जीव्‌ 
गोस्वामी जसे लोग इसे उतना महत्व नहीं देते थे । 

इसं सप्रदाय वालों की इष्टसेवा पद्धति भी वल्कभाचायं के संप्रदाय 
दवारा स्वीकृत परपरा से बहुत मिकती-जुरती थी । इसमे अंतर केवल यही 
था किये लोग उसका अनृसरण दिन के आटो समयन कर अधिकतर 
प्रातः एवं सायंकाल मेही किया करते थे। वाःतव में गौड़ीय-संप्रदाय 
कौ उपासना का मुख्य रूप उनके सकोतन मे ही देखा जा सकता हे । कृऽण 
मगवान्‌ का प्रेम संवादित करनेवाले वेधी भव्ति के ये ६४ प्रकार के साधन 
भी माना करते थे, जिनमें गुरुसेवा, वेष्णव-सत्संग, भागवत-श्रवण, दारका 
किवा मथूरा-निवास, तुलसी-पूजन, एकादीव्रतादि प्रधान थे । इस संप्र 
दाय में अविवाहित रोग भी सम्मिलति ह्‌ जो अपने को ब्रह्मचारी" कहा 
करते ह । कुछ खोग भ्रमणरीर साध्‌ भी हुआ करते हँ, कितु इनके गुर्‌ 
विवाहित ही होते हं । वे अपने परिवार के साथ कृष्ण-मंदिर के निकट 
घरों में रहा करते हं ओौर उड़ीसा में तो चेतन्य कौ पूजा गार्हस्थ्य पूजा हो 
गई हे । विवाह के समय चेतन्यदेव, नित्यानंद एवं अद्रेत के नामों पर नेवेद्य- 
दान दिया जाता हं । इस संप्रदाय के अनुयायी भी अन्य वैष्णवों की भांति 
गोपीचंदन का खडा टीका ओर वाहो पर राधाकृष्ण कै नाम धारण करते 
ठं । नित्यानंद की परंपरावालों कौ गही नवद्वीप वा नदिया मेहे ओर 
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अद्रेतानंद के अनुयायियों कौ शांतिपुर मेंहं। परंतु चेतन्यदेव कौ परंपरा 
वालों ने अपने प्रमुख कंद्र नवद्वीप, मथुरा, वृंदावन, श्रीहदुपुरी आदि कई 
स्थानों से स्थापित किए हं। इस संप्रदाय के अनुयायियो को कभी-कभो 
चार पथक पृथक्‌ वर्गो मं भी गिना जाता हं जिसके अनुसार वे कमश 
गोस्वामी, गृहस्थ, वैरागी एवं जात-वरागी कहे जाते हं ओर इनके दारा 
प्रभावित उपसषप्रदायों मं सहजिया, किडोरभाजा, नडानडी, बाउल, 
दरवेदा, जगन्मोहिनी, गौरांगसेवक, स्पष्टदायक आदि के नाम गिनाए जा 
सकत । 

चैतन्यदेव ने वल्कभाचायं के जणुभाष्य' के समान ब्रह्मसूत्रो पर किसी 
भाष्य की रचना नहीं की थी ओर न उन्होने अपने मत के लिए किसी दार- 
निक आधार का निरूपण कर उसका कहीं स्पष्टीकरण ही किया था । यह्‌ 
कार्य उनके पे उनके कतिपय योग्य अनुयायियों ने अपने-अपने विचारा- 
नसार किया । वही गौड़ीय-संप्रदाय के सिद्धांतों का आधार समा जाता 
टे । ब्रह्मसूत्रो पर इस मत के अनृसार को गई माष्य-रचना आचायं वल्देव 
की प्रसिद्ध हे जिसे गोषिंदभाष्य' कहा जाता हे । यों तो, गौडीय-संप्रदाय 
के अनुसार एक प्रकार से श्रीमद्‌भागवत! ही वेदांतसूत्रों पर भाष्यस्वरूप 
ठे । कितु करई स्थलों पर उसकी इस मत के अनसार व्याख्या कर देने की 
भी आवस्यकता पडती हं जिसे ध्यान मे रखकर उक्त भाष्य कौ रचना हुई । 
यह्‌ संप्रदाय दानिक विचारान्‌ सार माध्वमत से बहुत कुछ प्रभावित हं । 
दोनों मत ब्रह्म को सगुण एवं सविशेष मानते हं, तथा जगत्‌ का सत्य होना 
मी दोनों को मान्य हं ओर दोनों इसे ब्रह्य का परिणामस्वरूप भी ठहराते 
हे । फिर मौ मध्वाचाये जीव को जहां उसकी मुक्तावस्था तक मं ब्रह्यसे 
सिन्न मानते हं वहां जाचायं बलदेव दोनों को गुण ओर गुणी भाव से, भिन्न 
एवं अभिन्न भी स्वीकार करते हं ओर इसी दृष्टि से समस्त जीव जगत्‌ ब्रह्य 
में लीन भी हो जाता हं । इसी प्रकार भक्ति के संवंघ मे सेव्य-सेवक विचार से 
दोनों ही सहमत हं । किंतु बख्देव दास्य के अतिरिक्त शांत, सख्य, वात्सल्य 
यौर विशेषतः माधुयं को भी प्रश्रय देते हे । जीव कौ ब्रह्म के साथ भिता 
एवं अभिन्नता की दृष्टि से इस मत को भेदाभेदवाद' कहते हं ओर यह निंबाकं 
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के दवैताद्रत के अनुकूल पड़ता हं ओर इन दोनों की अवचित्य रावित" के संवंव 
मे भी समानता हे ।' इसी प्रकार गौडीय-संप्रदाय का माधूर्यभाव वल्लभा- 
चायं के पृष्टिमार्गीय मधुरभाव के साथ सादृर्य रखता हं ओर इन दोनों के 
इष्ट्देव का भी किसी न किसी रूपमे, गोकुल के गोपालक्रृष्ण का होना 
साम्य का एक प्रमुख आधार हं । 


महापुरुषिया-संप्रदाय 


चेतन्यदेव के गौड़ीय-संप्रदाय का प्रचार आरंभ होने के कुछ पहले से 
ही आसाम प्रदे मे एक अन्य वेष्णव-संप्रदाय प्रचलित हो चका था जिसे 
'महापुरुषिया-संप्रदाय' कहा जाता हं ओर जिसके मलगप्रव्तंक शंकरदेवं 
थे । शंकरदेव का जन्म सन्‌ १४४९ ई० मे कामरूप के एक भूयन-परिवार 
मे हुमा था जो अपने मूलस्थान का परित्याग करके अलिपुखुरी (जिला नव- 
गांव) मे आकर वस गया था ओर उनके पिता का नाम कुसुमवर था। 
अपने माता-पिता की मृत्यू हौ जाने के कारण उनका पालन-पोषण उनकी 
दादी द्वारा किया गया ओर वे एक स्वस्थ एवं सुरिक्षित युवक बन गए । 
कालांतर मे उनके दो विवाह हुए ओर उन्होने कुछ यात्राएं भी कीं। 
प्रारंभ से ही धार्मिक मनोवृत्ति होने के कारण उन्होने कुछ अपन सिद्धांत 
स्थिर किए । फिर वे वीरे-धीरे अपने मत का प्रचार भी करने लगे ओर 
इस कायं मे उन्हें एकाव योग्य सहयोगी भी मिल गए । शंकरदेव ने अपने 
सिद्धांतों के स्पष्टीकरण में कुछ ग्रंथों कौ रचना की ओौर उन्होने अनेक 
स्थानों पर जाकर उपदेदा भौ दिए । उनके मत का नाम पहले 'सनातन- 
भागवतीधमं' प्रसिद्ध था, कितु पीर वह महापुरुषिया-संप्रदाय मे परिवत्तित 
हो गया । शंकरदेव का देहात कुचविहार प्रदेश के अंतर्गत सन्‌ १५६८ 
ई० में हुआ ओर उनके मत का प्रचार अनूयायियो द्वारा होने लगा । 

शंकरदेव के मत क। दादोनिक आधार एक प्रकार का विरिष्टाद्रैतवाद 
था जो श्री-संप्रदाय का भी सिद्धांत रहा । इनके मतके चार प्रधान अंगों 
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मं परमब्रह्म का ज्ञान, उसके प्रति एकशरण' भक्ति,सत्संग तथा भगवत्तेवा 
गिने जाते हे ओर इनकी भक्ति को दास्यभाव के अनुसार सेव्य-सेवक 
भावविरिष्ट कहा जाता हुं । यह केवल श्रीकृष्ण के प्रति उदहिष्ट टे 
ओर अहेतुकी हं तथा उसकै नामस्मरण को महत्त्व देती हे) वे 
कृष्ण के साथ राधा तक को नहीं स्वीकार करते। श्रीमद्‌भागवतपुराण' 
को इस संप्रदायवालों के यहां इतनी प्रतिष्ठाहं किवे लोग इस ग्रंथ 
को सिखों के गृरुग्र॑थ साहव' कौ माति मदिरो मे उच्च स्थान देकर 
पुजते हं ओर इसे भगवान्‌ कौ मूति के समान माना करते हुं । शंकर- 
देव के दिष्य माधवदेव कौ उपाधि भी उनके अनुयायियों के यहां 
महापुरुष कोहीदी गर्ईहे, जिस कारण संप्रदाय कानाम भी भहा- 
परुषिया' पड़ गया हं । शंकरदेव के लिए आददे भक्त उद्धव थे ओर 
उनके अविवाहित अनुयायी किवरी' कहलाते थे । माधवदेव ने ब्रह्मचयं के ¦ 
जीवन को विदोष महत्त्व दिया था ओर उन्हीने अपने गुर गंकरदेव के सिद्धातो 
का पूरा अनुसरण किया) शंकरदेव एवं माधवदेव के महापुरुषिया-सप्र- 
दाय के अतिरिक्त दामोदरदेव द्वारा प्रवतित 'दामोदरीय-सप्रदाय' तथा 
हरिदेव द्वारा प्रवतित 'हरिदेवीय-संप्रदाय' का भी आसाम में प्रचार हं । 
कितु इन तीनों मे अंतर कम हं । शंकरदेव के महापुरुषिया-संप्रदाय की 
एक बहुत बड़ी विरोषता यह हं कि उसमें सामाजिक सुधार का भी स्पष्ट 
कार्यक्रम रहा करता हं । इसके किए उस संप्रदाय के अनुयायी भिन्न-भिन्न 
स्थानों पर 'सत्र' नामक संस्थाएं स्थापित करते हु । वे लोग अपने संप्रदाय 
को वातो का प्रचार कभी-कभी नाठकों द्वारा भी किया करते हुं । संप्रदायके 
मत का सार यह ह--करष्ण कै प्रति एकांतिक भक्ति मं परंपराओं अथवा 
वर्णाश्िमादि की भिन्नता को स्थान नहीं हुं । वह्‌ विव के किए कल्याणकर 
हं । वह उस अमृत के समान हे जिसके किसी भी रूप मे सेवन करने से 
शादवतं अमरत्वं मिता हं ।* ' 





कृष्णार भक्ति आति, नचावे आचार जाति, जगतरे महा हितकर । 
येन अमृत थाइल, येइ सेइ भते खाइ, सबे हय अजर अमर ।। 
हरम्रोहनदास-रचित “शंकरदेव--ए स्टडी" प° ७७ पर उद्धूत । 
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रासावत-सम्रदाय 


श्रीकरृव्ण अयव। राघाकरष्ण को अपने संप्रदाय में प्रधानता देनेवाले 
मृरतः वे वष्णव थे जो विष्णु वा नारायण कै श्रीकृष्णावतार की उपासना 
करते थे ओर उनकी संख्या वहूतं बड़ी थी । विष्णु के अन्य अवतार उतने 
नहो सके। केवर रामावतार के पूजन एवं प्रचार में योग देने- 
वाले वंष्णव एसे थे जिन्होनं कृष्णभक्तो को भाति कू संगठन किया तथा 
जिनके कतिपय संप्रदायो कौ रचना भी हो सको । इन टोगो मे भी रामावत- 
सप्रदाय' के अनुयायी सवस अधिक सफल हृए जिसके मूलप्रवत्तंक स्वामी 
रामानंद थे। स्वामी रामानंद का जन्म प्रयाग के एक कान्यकून्जन परि- 
वार मं सन्‌ १२९९ ई० मं हुजा था ओौर उनका पहला नाम रामदत्त था । 
अपने यहां कुछ दिनों तक अघ्ययन करने के उपरांत दर्शनशास्त्र की रिक्षा 
` के लिए, वे काशी गए जहां पर उनके प्रथम अध्यापक एक शांकरद्रेतवादी 
पंडित थे। काडी मे किसी दिन उनकी भेट वििष्टाद्वेती स्वामी राघवानंद 
से हो गई जिनसे मंत्र लेकर उन्होने श्री-संप्रदाय मं प्रवेश किया । स्वामी 
राघवानंद तं उन्हं योगाभ्यासकी भी रिक्षादी ओर उनकानाम रामानद 
रख दिया । परंतु एक वार जव ये कहीं से तीर्थादि की यात्रा कर लौटे 
ओौर उन्होने अपने अन्‌भवान्‌सार जाति-पांति के वंधन को ढीला करना 
चाहा तो उनसे इनका मतभेद हो गया जिस कारण इन्होंने उक्त "रामावत- 
संप्रदायः के नाम से अपनी एक स्वतत्र संस्था स्थापित कर दी। 
स्वामी रामानंद कौ विचारधारा के अनुकूल क्षेत्र कुछ पहठे से ही तैयार 
होता आ रहा था । मुस्लिम प्रभाव उस समय तक बहुत वड्‌ चृका था ओौर 
मस्लिम शासको की हटधमिता के कारण हद्‌ ध्मनियायियों के लिए 
संकट का अवसर था । फलतः अपने घमं एवं संस्कृति की रक्षा के लिए 
प्रयत्नशीर हिद विचारक कोई्‌न कोई मागं निकालने कौ चिता मं प्रवृत्त 
थे। धमं का देश-कालानुसार अनुसरण करना तथा सामाजिक क्षेत्र में अधिक 
उदारता से काम लेना स्वामी रामानंद को परमावश्यक प्रतीत हुआ । 
उन्होने अपने घामिक युधार की योजना इस प्रकार बना डारी जिससे 
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तत्काटीन समाज को बहुत कुछ वल मिक गया । रामानंद के दानिक 


` सिद्धांत अविकतर विशिष्टादरेत का ही अनुगमन करते थे। कितु श्रीसंप्रदाय 


के उपास्यदेव नारायण के स्थान पर उन्होने राम ओर सोता को स्वीकार 
किया तथा उसके भक्तियोग कौ उपासना एवं अ्चन-विधियथों को अधिक 
महत्व न देकर उन्होने प्रधानतः भजनभाव की ओरही सवका ध्यान दिलाया । 
इसके सिवाय अपने मत का प्रचार करने के लिए उन्होने वैरागियों का संग- 
ठन किया तथा उनके दल मे, वैष्णव होने के नाते, शूद्रादि को भी सम्मिलति 
किया । उनका संप्रदाय, इस प्रकार, बहुत लोकप्रिय हो चला ओर उनकी 
विचारधारा कै सीधे वा गौण प्रभाव मे अनेक प्रकार कै उपयोगी एवं उन्नति- 
रीर आंदोलनों कौ सुष्टि हुई जिनसे सामाजिक सुधार को भौ प्रेरणा मिली । 
प्रसिद्ध हं किस्वामी रामानंद ने प्रस्थानत्रयी पर भाष्यों की रचनाकी 
हं जिनमें से ब्रह्मसूत्रो पर 'आनंदभाष्य' अन्यतम हं । उसमे ब्रह्य को उन्होने 
ब्रह्मरब्दवाच्य' श्रीराम ठहराया हं ओर उसीको सगण एवं निर्गुण दोनों 
ही माना हं । उनके अनुसार निकृष्ट प्राकृत गणो से रहित" को ही "निर्गुण" 
कहते हं ओर दिव्य गुणों के कारण भगवान का सगुणत्व सिद्ध होता हे । 
उन्होने अनन्यभक्ति को मोक्ष का अन्यवहितोपाय माना ह तथा प्रपत्ति 
को मी स्वीकार कियाहं। संप्रदाय का गुरुमंत्र राम नाम हे । इनके अनु- 
यायियों का परस्पराभिवादन भी जयश्रीराम', सोताराम', जयराम", 
आदि हारा होता हं । श्रीसंप्रदाय के कठोर नियमों को स्वामी रामानंद 
ने यथासाध्य सर एवं सुगम कर दिया । इनके संप्रदाय मे संस्कृत ग्रंथों 
की अपेक्षा हिदी मं लिखी रचनाएं अधिक प्रचलित हई जिनसे साधारण 
जनता ने भी पुरा राभ उठाया । संप्रदाय का प्रचार विरोष कर उत्तरप्रदेडा 
मे टज जहां अयोध्या नगर उसका प्रधान केद्र बना ओर अन्य स्थानों में 
भी इसके मट स्थापित किए गए । 


रामदासो-संप्रदाय 


भगवान्‌ श्रीराम को उपास्यदेव माननेवालों का एक अन्य संप्रदाय 
रामदासी-संप्रदाय वनकर प्रचक्िति हुजा । स्वामी रामदास का जन्म सन्‌ 
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१६०८ ‡० में गोदावरी तटवर्ती जम्मू नामकं स्थान मे हंजा धा ओर उनका 
पूर्वनाम नारायण था । उन्हें अपनी बाल्यावस्था से ही रामभक्ति के प्रतिं 
विशेष आकर्षण था ओर वे वैराग्यभावसे भी प्रभावित यथे। वे विवाह के 
समय मंडप से निकर भागे ओर नासिक के पास एक गुफा मं तपस्या करनं 
लगे । उन्होने कई तीथंयात्राएं भी कीं 1 अंत में उनकी साधुता कौ प्रसि!दध 
इतनी बढ़ चटी कि महाराज चिवाजी ने जाकर उनके ददन किए ओर वे 
उने गरुवत भो मानने लगे! उनका पूरा चामं समथ गुरु रामदास कहखाकर 
प्रसिद्ध हो चला। समय-समय पर वे महाराज शिवाजी को परामशं देनं लै 
उन्होने भगवान रामचंद्र के अतिरिक्त हन्‌मान्‌ की उपासना का भी प्रचार 
किया ओर अनेक 'मारुति-मं दिर स्थापितं कराए । उनके उपदेशों द्वारा 
महाराष्ट के प्रदेशा भर में एक नवीन जीवन का संचार हो गया ओरं हिद 
संस्कृति सजग हो उठी । उनकी मृत्यु सन्‌ १६८१ ई० मे हर्द ओर उनके 
सिद्धातो के आधार पर रामदासी-संप्रदाय चर पड़ा। समथं गर रामदास 
के मत कासार उनके प्रसिद्ध ग्रंथ 'दासवोधः' मं दिया हआ हं जो करई 
द्ष्टियों ते एक महरवपूण म्रंथ संमा जाता 

इस संप्रदाय का मृख्य-स्थान सतारा के निकट सज्जनगढ़ मं वत्तसानं 
हे जहां रामदास कौ एक समाधि भी हं । इस संप्रदाय कौ एक वड़ी विरोषता 
निवृत्ति एवं प्रवृत्ति मार्गों का सुंदर समन्वय हं । मतका सार ्रयत्न' 
श्रत्यय' ओर श्रवोध' नामक तीन शब्दो मेही आ जातां ओरये ही तीन 
दब्द समथ गुरु रामदास के जीवन के भी पथप्रदशंक वने धे । ये हनुमान्‌ 
जी के अवतार मानं जाते हं । कितु 'दासमारुति' के स्थान पर इनके यहां 
'भीममारुति' कौ ही उपासना प्रचलितं हं । रापनवमी के उत्सव मनाने 
की भी इन्टोने कु नवीन विधि स्वयं छिव रक्खीहै ओौर इनके मंत्र वं 
सेषादि भिन्न हं । 


उद्धवि-संप्रदाय 


वैष्णवधर्मं के सुधारक संप्रदायो मे स्वामी नारायण के उद्धवि-संप्र- 
दायकाभी नाम लिया जाताहं। प्रसिद्धहं कि यहं संप्रदाय गुजरातं प्रातं 
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मे प्रचलित वल्लमाचायं के संप्रदाय के दोषों का सुधार करने के उदेदय से 
ही प्रचकिति किया गया था) इस संप्रदाय के संस्थापकं का वास्तविक नाम 
स्वामौ सहजानंद था जो सरवरिया देश के छ्पेया गाँव में सन्‌ १७८१ ई° 
मे उत्पन्न हए थे ओौर सरयूपारीण ब्राह्मण थे तथा जो पहले घनदयाम नाम से 
ही प्रसिद्ध थे। मातापिता का देहांत हो जाने पर ये केवल ११ वर्षको 
अवस्था में घर से निकट पड़ ओर बदरिकाश्रम के किसी योगी के निकट 
जाकर इन्होंने कई विचाएं सीख रीं । फिर वे ब्रह्मचारी बनकर देदाटन 
को निकले ओर रामेदवरम्‌, पढ रपुर आदि हो हुए भुज (कच्छ देशा) पहुंचे 
जहां पर ये किसी रामानंद साघ्‌ से दीक्षा ग्रहण कर सहजानंद नमधारी 
वन गए । काठियावाड़ मे उन दिनों धमं के नामं पर अनेक प्रकार की 
कुरीतियां प्रचलित थीं जिन्हें दुर करन के लिए वे कटिवद्ध हो गए ओौर इसं 
प्रकार अपने संप्रदाय का परिवत्तंन किया । अपने पथ का द्वार उन्होने 
सभी जातियों के लिए खोल दिया । उनके अनुयायियों मे मुस्लिम खोजा 
तक प्रविष्ट होने लगे । उनका देहांत सन्‌ १८२९ ई० में हुआ ओर उनके 


उपदेशों को उनके शिष्यो ने शिक्षापत्री" नामकं एक पुस्तक में संगृहीते 


केर छिया। 

स्वामी सहजानंद ने किसी नवीन तत्त्वज्ञान का उपदेश नहीं किया । 
उन्होने विरिष्टद्ेत को ही अपनाया । फिर भी इनके अनुयायियों ने इन्हे 
स्वामी नारायण के रूप में स्वयं परब्रह्म का अवतार माना ओर इन्हे 
प्रकट पुरूषोत्तम भी कठा । इनके यहां श्रीसंप्रदाय के चतुर्भृजी विष्णु 
के स्थान पर द्विभुजौ कौ ही पूजा होती हे । इन्होने भवित मे स्वीभाव क्रा 
आरोप करिया हं, कितु जारभाव' कौ अपेक्षा पातित्रतभाव' ही अपनाया 
हं । यह्‌ स्त्रीभाव भी अधिकतर इनके अनुयायी प्रेमानंद कौ हौ विदोषता 
थी । स्वयं इन्होंने उस पर बहुत वल न देकर सत्संग का उपदे दिय था । 
इस संप्रदाय का अधिक प्रचार अहमदाबाद की ओर हे । 


अन्य संप्रदाय 
वेष्णववमं के उपर्युक्त दस संप्रदायो के अतिरिक्त ओर भी अनेक 
~~ च4९) ~ 








संप्रदाय संगठित हृए जिन्होने अपने-अपने ढंग से दस धमं के प्रचार मे सहयोग 
प्रदान किया ओर इसे देदा से लेकर विदेशों तक में प्रचलित कर दिया । 
उक्त दस संप्रदाय केवल उदाहरण के रूप में दिए गए हं ओर उन्हे स्थूकतः 
तीन वर्गो में विभाजित किया जा सकता हं । प्रथम चार को हम प्राचीन 
वैष्णव-संप्रदाय कट्‌ सकते हे जिनकी विडेषता उनके अधिकतर वेदांतपरक 
होने मे हं । लष छः संप्रदायो मे से प्रथम तीन वे हें जिन्होंने तत्त्वज्ञान से अधिक 
उपासनापद्धति को महत्व दिया ओर दूसरे तीन वे हं जिन्होंने धामिक एवं 
सामाजिक युधारों को भी -अपने कार्यक्रम का लक्ष्य बनाया । इन छः 
संप्रदायो में से प्रायःसभी उक्त चार प्राचीन संप्रदायो मेसेहीकिसीन किसी 
को अपने तत्त्वज्ञान के लिए एक प्रकार से आदरं मान ठेते हं । उनसे 
किन्दीं बातों मे मतभेद रखते हुए भी अधिक दूर जाते हुए नहीं जान पडते । 
अन्य संप्रदाय भी इन्हीके अतगत लाए जा सकते हुं । 

वेष्णवधमं के अन्य प्रसिद्ध सप्रदायो मे कु के नाम इस प्रकार दिए जा 
सकते हं--( १) राधावल्लभी संप्रदाय जिसे हितहरिवंश ने सन्‌ १५८५ ई० 


मे वृंदावन मे चलाया था ओर जिसमें राधा को अधिक महत्त्व दिया जाता 


टे । (२) हरिव्यासी संप्रदाय जिसे वुंदेरखंड के हरिराम शुक्ल ने प्रवत्तित 
किया था ओर जो वस्तुतः निंवार्काचा्यं के संप्रदाय कौ ही एक शाखा हे । 
(३) गोकूटेश-संप्रदाय जिसके जन्‌यायी नाना भाति के आभूषण एवं सुगंधित 
द्रव्यादि वारणकर कृष्ण कै केलि-समय के रूप कौ उपासना करते हें । 
(४) सखीभावक-संप्रदाय जिसके अनुयायी अपने को कृष्ण कौ सखी 
माना करते हं ओर लकलितादि सखियों का अवतार भी समभा करते हें । 
(५) मार्गी-संप्रदाय जिसका प्रचार जनश्रुति के अनुसार, किसी साधु 
यात्री द्वारा मागं मे छोड दिए हुए एकं ग्रंथ के आधार पर बनाये गए नियमों 
के पालन के रूप मेँ द्वारका कौ ओर पहटे-पह हुआ था । (६) हरिदासी 
वा टद्री-संप्रदाय जिसे स्वामी हरिदास ने अकवर के समयमे चलाया था । 
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१०, वेष्णवधर्म की स्वतंत्र पर॑पराणं 


अवतक जिन वेष्णव-संप्रदायों की चर्चा होती आई हं वे स्पष्ट-ह्पेण 
सगुणोपासक हें । मूति-पूजा मे वे पणं श्रद्धा ओर विश्वास रखते हं तथा 
भगवदगुणानूवाद की साधना किसी न किसी रूपमे कियाकरते हं। 
दास्त्रविहित नियमो तथा आचारो मे उनकी आस्था सदा से रहती चली 
आई हं ओर इस दुष्टि सेवे रूढियों एवं परंपराओं के पोषक ओर प्रचारक 
भी कहे जा सकते हें । कितु वेष्णवघमं के अनुयायियों मे ही कुछ एसे वगोँ 
का भौ निर्माण हौ गया हं जिन्हं न्यूनाधिक स्वतंत्र कह सकते हं । उनमें 
से कुछ तो एसे हं जो निर्णुणोपासना मे विद्वासं करते हं ओर जो सगृणो- 
प१सना को उतना महत्त्व देना नहीं चाहते । ये लोग स्वभावतः वेदांत ओर 
विरोषकर अद्वेतवाद के अनुयायी हं ओर ग्रंथों के अथं निर्गुणोपासनापरक 
लगाया करते हं । इनके अद्वेतवादी विशवास ने ही इनमे सामाजिक रूदियों 
के प्रति उपेक्षा काभावभर दिया ओर साम्यकीदृष्टिसेयुक्तमभी कर दिया। 
ईन व्गवालों की एक प्रमुख विशेषता यहं भी थी कि इनमें से कई एकं नाथ- 
पंथ वा बौद्धषमं तक से बहुत कुछ प्रभावित थे । इसं कारण इनकी उपासना- 
पद्धति के अंतगंत कायासाघन, तांत्रिक कायेक्रम एवं शून्यवाद के प्रभाव 
लक्षित होते हं । इन वर्गो कौ इस प्रकार कई भिन्न-भिनच्न कोटियां हो सक्तौ 
हे जिनमें से कुछ कौ चर्चा नीचे कीजा रही ह्‌ । 

महानुभाव-पंथ 

महान्‌ुभाव-पथ वा मानभाव-पंथ कौ प्रथम विशेषता उसके दारा 
अयने विषय में कुछ प्रकट न करने में दौख पडती हं । इसके अनूयायौ अपने 
चरम॑ग्रंथों को अत्यंत गुप्त रखते रहे हं । कुछ ने अपने लिए संकेतिक लिपि 
तक का प्रयोग कियाद । यह लपि शाखाभेद के अनुसार छब्बीस तक 
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की संख्या मं पाई गई हं । इनके सप्रदायिक रतह्स्यको प्रकट करने का 
प्रयत्न सवप्रथम ोकमान्य तिलक ने केसरी, मे प्रकारित अपने कई लेखो 
दवारा किया था जो उसके सन्‌ १८९९ ई० के कुछ अंकों मे प्रकारित हुए थे । 
उसके उपरांत इस कायं को क्रमशः प्रसिद्ध इतिहासन्न रजवाड़, महाराष्ट्‌- 
सारस्वत" के रचयिता श्रौ भवे तथा महानु भावी मराठी वाङ्मय के टेखकं 
श्री यावत देशपांडे न वहत कुछ पूरा किया ।* इन विद्ठानों के विविध 
प्रयत्नो का फल यह्‌ हुंजा कि इस पथ कौ वाते अव उतनी रहस्यमय नहीं 
रह गई ओर उनका बहत-सा भेद प्रकट हो गया । इसके सिवाय इस पंथ 
के अनुयायियों मेसेभी कुछ रोगों ने अपने कठोर नियमों मे रिथिरता 
लाकर इस ओर उदारता प्रदशित करना आरंभ कर दिया हे, जिस कारण 
इस विषय कौ अनेक समस्याएं क्रमराः सुरभती जा रही हं । एकाध विदट्रान्‌ 
इस समय इसके गंभीर अध्ययन मं प्रवृत्त हं ओर निकट भविष्य मं ही इस 
पर किसी प्रामाणिक ग्रथ कौ रचनाकीजा सकतीहे। एसी ददा मे संभवं 
हे इसके प्रति स्वंसाधारण की वह दुर्भावना नहीं रह जायगी जिसे एकनाथ, 
तुकाराम जंसे प्रसिद्ध संतो तक नं प्रकट कौ थी ओर जिसके कारण महा- 
राष्ट की धामिक जनता इसके अनुयायियों का मुख तक नहीं देखा 
करती थी । 

इस पंथ के नाम भिन्न-भिन्न प्रातो मं सिन्न-भिन्न पड़गए हे । इसके 
कारण भी कभी-कभी कठिनाई पड़ जाती हं । महाराष्ट में यहु जि 
प्रक[र “मानभावपंथ' कहलाता हं उसी प्रकार गृजरात में इसे अच्युतपथ' 
तथा पंज(व में जयकृष्णिपथ' कहते हं । स्थानविदोष कै कारण इसमें 
कही-कहीं कुछ अंतर भी दीख पडता ह । इसका प्रचार उक्त प्रातों के 
अतिरिक्त उत्तरप्रदेडा के कु भागो तथा कामीर देश एवं कावृक तकं 
मे कुछ न कुछ पाया जाता हं । इस पथ को स्थापना के संवंघ मे जनश्रुति 
हे कि इसके मल-प्रवत्तंक कोई कृष्णभदट जोशी थे । जो दक्षिण-भारत कै 





हिस्तानी" भा० ८, अं० ३, पृ० २५३-४ ( हिदस्तानी एकेडेमौ, 
प्रयाग) 


किसी शेम्वे ग्राम क निवासी थे । उनका जन्म सन्‌ १०४७ ई० मे हुजा धा 
ओर वे अपने हस्त-चातुयं एवं वेदघारण के लिए प्रसिद्ध थे । एक वार उन्हे 
कृष्ण के भेषमें पाकर पठन के राजा चंद्रसेन के मंत्री हेमाद्रि पंत ने उन्हं 
धंदी बना लिया ओर फिर उनका, उनके साथियों सहित, देदा निकाला केर 
दिया, जिस कारण उस समयसे वे लोग सिर मुंडाकर काले वस्त्रो मे रहनं 
लगे । परंतु इधर के विद्वानों ने यह अनुमान किया हं कि इस पंथ के संस्थापक 
भडोच के राजा हरपार्देव थे जिनका नाम पौषे चक्रधर पड़ गया । इस 
प्रकार यह पंथ सर्वभ्रथस गुजरात में स्थापितं हुजा था ओर महाराष्ट मे 
पीठे प्रचलित हुआ । 
इस पंथ के उपास्यदेव श्रीकृष्ण हें ओर इसमे गुरु दत्तात्रेय को भी 
उपासना चलती हं । इसके अन्‌यायी कृष्ण की रासलीलादि को अधिक 
त्व देते हं ओौर भजन करते हं । कितु मूतिपूजा को तहीं मानते । 
ये लोग हिदृओं के वणभेदं को मिटाकर सवके साथ मंत्रो एवं समानता 
का भाव वरतना चाहते हं जिस कारण सवणे हिद्‌ इनसे घृण। किथा करते 
ठे । ये लोग तत्त्वज्ञान कीदुष्टिसे देतवादी कटे जा सकते हं । कितु ईव 
कोये लोग निर्गुण एवं निराकार ही साना करते हं । इनके आचायं महंत कटे 
जते हं जिनके आधीन अनेक मानभाव रहा करते हें । महत के समाधिस्थ 
होजने पर उसके उत्तराधिकारी का निर्वाचन हुजा करता हं जिसे शिष्य 
लोग अपनेमंसे ही निर्वाचित करकेते हं । महंत के पास छतर, चामर, 
पालकी, मुहर आदि सभी राजचिह्व रहा करते हँ ओर वह गही पर बंठा 
करता हे । इसे गृहस्थाश्रम एवं संन्यासाश्रस नासक दो वगे होते हं जिनमे 
से दोनों केही खोग मद्य, मांस एवं हिसादि से घणा करते हं । इस पंथ के 
पास ग्रंथों कीकमी नहींहं गौर इसका कुछ साहित्य मराठी भाषा के प्राचीन- 
तम साहित्य का अंग समभा जाता हं । 


वारकरी-संप्रदाय 


महाराष्ट प्रातमेंही इस प्रकार का एक अन्यं वगं वारकरी-संप्रदाय 
के नाम से प्रचलित, हे जिसकी प्रमुख विदोषता निगुणोपासना हं ओर जिसके 
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प्रवत्तकों कौ विचारधारा नाथपंथ द्वारा बहुत कृ प्रभावित है । इसके 
मूल-प्रवत्तक कोई पडरीक नमक महापुरष थे । जिनके जीवनकाल वा 
जीवनवृत्त के विषय मं प्रायः कुछ मी विदित नहीं ह । सन्‌ १२४९ ई० के 
एक ताम्रकुख स इतना पता चरता हं कि देवगिरि के यादव-वंदाजं कृष्ण कै 
सेनापति ने वेलगावि जिले के अंतर्गत स्थित पवित्र पौँडरीक क्षेत्र को दानमे 
दिया थाः ओर इस्षेत्र का भीमा नदीकेतट पर वसं जाना वतलाया 
जाता हं जिस कारण वह वर्तमान पंढरपुर हो सकता हे । 'पौँडरीकं' राब्द, 
संभवतः पुंडरीक से ही बना हआ हं, इसलिए उक्त पडरीक नामकं व्यवित 
का समय तेरहवीं रतान्दी (ईस्वी) के पूवं कामानाजा सकता हे । पडरीक 
के विषय मं एक कथा भी प्रसिद्ध हं । कहते हं कि पंढरपर के आसपास 
पहले डिडीरवन नामक एक जंगल था जहां पर पडरीक रहा करते थं 
ओर्‌ वे बड़ मातू-पितृभक्त थे । एक वार द्वारकावासी कृष्णं से राधा के 
अधिक सम्मानित होने पर रुष्ट होकर, जव रुक्मिणी डिडीरवन ची 
गई शीं तो कृष्ण न उन्हें वहां जाकर मनाया था ! पुंडरीक की पित- 
भवितत का पता चलने पर कृष्ण उनके यहां मी पहंचे धे ओर पडरीक ने उन्ह 
वठन के लिए एक इट दे दी थी । भक्तों का विश्वास है कि पंढरपर के उपा- 
स्यदेव विट्ठलनाथ ही वे कृष्ण भे जो अवतक अपनी प्रिया सुविमणी के साथ 
इट पर वहां खड़ं हं । पढरपुर पडरीक के समयसेही एक पवित्र स्थान 
माना जाकर महाराष्टरका स्वप्रधान तीथं हो गया । उसके मंदिर में 
वत्तंमान विट्ठलनाथ कौ मूति वहां के वारकरी वैष्णवों के उपास्यदेव का 
प्रतीक वन गई । 
विट्ठल ' राब्द . विष्णु" का एक रूपांतर हं ओर वारकरी' शब्द "वारी 
अर्थात्‌ परिक्रमा वा तौथंयात्रा से वना हं । अतएव वारकरी-संप्रदाय वालों 
कौ एक अन्य विशेषता यह भी समभी जातीदटेकिवेसालमेंकमसे कम 
दो वार उस पुण्यक्षेत्र कौ यात्रा नियमित रूप से किया करते हे ओौर विट्ठल- 
नाथ के दर्शन भी करते हं । इसके प्रमुख प्रचारक मे ज्ञानदेव ( सन्‌ १२७५- 
भांडारकर : व° शे०” पु० १२४ 
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२९६ ई०) नामदेव (सन्‌ १२७०-१३५०९०) एकनाथ (सन्‌ १५२८ 
१५९९ ) तथा तकाराम ( सन १६०८-१६४९३द० ) प्रसिद्ध ह्‌ । ज्ञान 
देव के पिता भी विट्ठलनाथ के उपासक भे ओर ज्ञानदेव तथा उनके भाई- 
बहन का जन्म उनके वैराग्य ग्रहण करने पर हआ था । अपनी जातिवालों 
ने, इसी कारण, इन वालको का पूर्णं तिरस्कार किया । अंत में ज्ञानदेव 
की विद्रत्ता, दढता एवं प्रसिद्धि ने उन्द्‌ किसी प्रकार जातिभ्रष्ट होने से 
बचाया ओर आंदोलन मे प्रमुख भाग रेने दिया । ज्ञानदेव ने श्रीमद्‌भग- 
वद्गीता' पर “भावा्थंदीपिका' नामक एक सुंदर टोका लिखो जो ्ञाने- 
इवरी' नाम से भी प्रसिद्धहं ओर जो संप्रदायके मत को भली भांति प्रकट 
करती हे । नामदेव ज्ञानदेव के समकालोन थे ओर विसोवा खेचर नामक 
संत के शिष्य थे। वे जाति के छीपी थे। उनके पदों में उनके हृदय की 
शुद्धता, देन्य, आत्मसमपंण एवं ईरवरभव्ति कं भाव पूणेतया लक्षित होते हं । 
नामदेव ने भी अर्चंन-पूजन के विधान को शुद्ध भक्ति कं सामने तुच्छ माना 
हे ओर वे कीत्तन को वहतं बड़ा महत्त्व देते हं । भक्तों के लिए वणं वा 
जाति का वे कोई मूल्य नहीं ठहराते। एकनाथ के प्रपितामह भानदासं 
विट्ठलनाथ के परम भक्त थे । इन्होंने अपने स्थान पेठण से दौलतावाद 
जाकर जनादन स्वामी को अपना गुरु वनायाथा ओर भागवतपुराण 
पर एक टीका लिखी थी जो 'एकनाथी भागवत" के नाम से प्रसिद्ध ह ओर 
जो न्ञानेरवरी' कौ ही भति संप्रदाय के मत का प्रतिपादन करती हे। 
एकनाथ को ज्ञानदेव का अवतार माना जाताह। उसी प्रकार, तुकाराम 
को भी नामदेव का अवतार समभा जाता हं । तुकाराम का जन्म देह नामक 
ग्राम में हआ था ओर इनके सात पुवेपुरुष तक ॒विट्ठलनाथ के भक्तं रह्‌ 
चुके थे । वे वेश्य थे । कितु घनोपाजेन कौ चिता उन्होने कभी नहीं को ओर 
आर्थिक कष्टो को भेलते हुए सदा अपने अभगों अर्थात्‌ पदों को गाते रहे । 

वे एकांतनिष्ठ भक्त थे । उनकी रचनाएं संप्रदाय कौ अनमोल वस्तु हं 
वारकरी-संप्रदाय ने भक्ति एवं ज्ञान का बहुत सुंदर सामंजस्य 

प्रतिपदित किया हुं जिस कारण स्वभावतः द्रतभाव-मकक भक्ति इसके 

अनुयायियों के यहां पूण अद्वेतवाद का समथंन करती हुई प्रतीत होती हे। 
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ज्ञानदेव न इस बात को सम भाने के छिए अपने अमृतानुभव ग्रंथ मे एकं वर्ह 
उपयुक्त दुष्टांत दिया हं गौर का हं, “यदि एक ही पवेत को काट कर्‌ 
उसकी गुफा के भीतरः देवता, देवालय तथा मक्त-परिवार का निर्माण एक 
साथ किया जा सकता हं तो अद्रेतभाव के साध भक्ति क्यो नहींसंमव दहं?" 
वे अपनी न्नानेदवरी' में यह्‌ भी कहते हं कि ““अद्रेत भावके साथभक्तिका 
होना व्यक्तिगत अन्‌भव की वात हं । यह चब्दों द्वारा कभी समाई नहीं - 
जा सकती ।'"° तथा “सादृ पंद्रह के सोने मं अर्थात्‌ उत्तम स्वणं मेँ उत्तम स्वणं 
के मिलने से ही वह उत्तम स्वणं होता हं, इसी प्रकार, मद्‌भविति भी मद्रूप 
होने पर ही हो सकती हं । देखो यदि गंगा समृद्र से भिन्न होती तो वह्‌ उसमें 
किस प्रकार मिल पाती ?'”* इत्यादि । भक्तिको इन लोगौ ने मूक तथा 
ज्ञान को फल माना हं ओर कहा हं कि दोनों के रहते पतन संभव नहीं । 
यह संप्रदाय कृष्णभक्ति-मूलक होने पर मी दिव का विरोधी नहीं ह्‌ ओर 
अपनी योगसाघना में दिव को ही प्रचानता देता हं । इसके भीतर चेतन्य- 
संप्रदाय, स्वरूप-संप्रदाय, आनंद-संप्रदाय ओर प्रकाश-संप्रदाय नामक चार्‌ 
उपसप्रदाय भी दहो गए हं । | 


द्रिदासी-संभ्रदाय ॥ 
वारकरियों के ही प्रदे मे, कितु उनसे अधिकतर उत्तर की ओर हरि- 





दासों का भी एकं संप्रदाय प्रचक्ति हं जिन्हें कभी-कभी उसके अनुसार ` 
दासकूट' मी कहा करते हं । हरिदासो वा दासकूटो का मूल दानिक 
"देव देऊ परिवार । कीजे कोरूनि डोगर । 
तंसा भव्तीचा वेब्हार। कां न ह्भावा ? ।॥४१।॥ 'अमृतानुभव' । 
अद्रेती भक्ति अहे । हं अनुभवाचि जोगे । तह्भं बोला एसे ॥ 
'ज्ञानेहवरी', अ० १८; आवी ११५१ 
साडे पंधरेसीं सिसला वे! तं साड पंघरेचि हो अवे । ^ 
तेवि मी जाल्ियिा संभवे। भक्ति माजी ।\५६७।। | 
हागा {सिघूसि आनी होती । तरी गंगा केसेनि सिलती । | 
म्हणोनि मौ न होतां भक्ती । अन्वय आहं ? ।\५६८। वही, अ० १५ | 
| 
| 
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संवंध मघ्वाचा्यं के द्वैतवाद सेहं । परंतुये मी विट्क के ही अनुयायी 

ट ओर साथ ही तिरूपति के वेकटेडा एवं उड्पी के कृष्ण के भौ उपासक 

। इनके अनुसार पांड्रंग का अथं (पांड्‌ पांडव तथा रंग कृष्ण 

आधार पर) पांडवों का समथंक श्रीकृष्ण हं । इनमे से सवेप्राचौन हरिः 

दासं नरहरिती्थं माने जाते हं जिनकी मत्य्‌, सन्‌ १३३१ ई० अर्थात्‌ संवत्‌ 

३८८ में हई थी । उनके उपरांत प्रसिद्ध॒ हरिदासों मं पुरदरदास 

(सं ° १५४१-१६२१), विजयदास (सं ° १७४४-१८१२) तथा जगन्नाथ- 
दास (सं०° १७८४-१८६६) के नाम किए जति हं । हरिदासों की भौ 

एक विशेषता उनकी दिव के प्रति इष्टदेव के ही समान भावना रखने 
मे लक्षित होती हँ । डा० हैरासं जेसे कतिपय विद्रानो का अनुमान हं कि 
इस प्रकार के मत काम्‌ल-सखोत उन भक्तों के उस प्राचीन द्राविड संस्कृति 
दवारा प्रभावित होने मे पाया जा सकता हं जिसके प्रमाण मोहेन-जो-दड़ो तथा 
डपा आदि कौ खुदाइयों मं मिले हं ।* हरिदासों के यहां सदाचारशास्त् 
का बहुत बडा महत्त्व ह । ये लोग वाहय पुजन-विधानों से बहुत कु उदा- 
सीन रहा करते हँ ओर इनका अधिक भूकावं निवृत्तिमागं को ओर देखा 
जाता हे । इनका कहना ह कि आध्यात्मिक जीवन केवल इने-गिने व्यक्तियों 
के ही लिए अन्‌कूक नहीं; उसके अधिकारी जनसाधारण मी समभे जा 
सकते हं ।: जान पडता हं कि इस कर्नाटक वेष्णव-संप्रदाय पर उस 
प्रात के प्रसिद्ध वीर दोव-संप्रदायका भी प्रभाव कम नहीं हं ओर इस बात 
को हम लोग दोनों के अनुयायियों के अनेक सामाजिक नियमों मे भी देख 
सकते हं । 
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कवनीरादि की संत-परपरा 


ज्ञानदेव अथवा ज्ञानेश्वर आदि को संत' कहने की प्रथा हं । इसी 
प्रकार उत्तरी भारत के कवीरादि भी संत ही कहलाते हं । कबीर साहब 


“दि भिस्टिक टीचिग्स अव्‌ दि हरिदासास अव्‌ कर्नाटक", भूमिका, पु० ४१ 


“(निकेणी, माऽ ९; सं° ९०, पृ9 ४६ 


~ 











(मृ ° सन्‌ १४४८ ई०) के विषय में कटा जाता ह्‌ कि दे स्वामी रामानंद के 
शिष्य थे जिनका "रामावत संप्रदायः प्रसिद्ध हं । परंतु वे वस्तुतः विचार- 
स्वातत्र्य के पोषक थे ओर किसी प्रकार कै भी सांप्रदायिक बंधन में 
आना उनके किए असंभव-सा था । वे एक साधारण जुाहे के घर उत्पन्न 


हृए थे मौर उन्हें कोई नियमित शिक्षा भी नहीं मिरी थी । कितु सत्संग ` 


एवं स्वत॑त्र चितन के द्वारा उन्होने गंभीर ज्ञानार्जन कर लिया ओर वहु- 
श्रुत मौ हो गए । कवीर साहव ने अपने उपदेश पदों एवं साखियो द्रारा 
दिए पे ओर कुछ रमेनियां भी लिखी थीं जिन सभी का प्रकादान विविध 
संग्रहो मे पाया जाता हं । उन्होने अपने सिद्धांतों का निरूपण किसी सुव्य- 
वस्थित ढंग से नहीं किया ओौर न इसके किए किसी ग्रंथ की रचना की। 
अतएव उनके मत का सारांश उनकौ उक्त फूटकर रचनाओं के आधार पर्‌ 
टी दिया जा सकता हं । वे परमात्माको सत्‌-स्वरूप मानते हैँ जिसे "राम' 
अथवा साहव' जसे नामो द्वारा अभिहित करते हँ ओर उसे “अगमः एवं 
अकथ ' होने पर भी, व्यक्तित्व प्रदान करते जान पडते हँ । वे उसे निर्गृण 
तथा सगुण दोनों से भौ परे वतलाते हं ओर उसके किसी अवतार का होना 
नहीं स्वीकार करते । उनका मूतिपूजा अथवा अच॑न-प्रणाली के साथ 
भौ प्रव विरोध हं । वे कौोतन को भी महत्व नहीं देते। वे एक सच्चे 
वेष्णव को जादशं व्यक्ति के रूप मे स्वीकार करते ह, कितु उनका वैष्णव- 
धमं हिदुधमं के अन्य अगो वा इस्लामधरमं का भी विरोवी नहीं । उनके 
किए समी धम एक समान हं ओर सभी का तव तक महत्व हँ जव तक वे 
सत्य के शाइवतं नियमों का अनुसरण करते हू । वे आडवर, कर्मकांड, हिसा, 
असत्य, असंयत जीवन, भेषादि कौ तीव्र निदा करते हँ । नामस्मरण उनके 
किए भक्ति का सर्वोच्च साधन हं उनके मत के अंतर्गत बौद्ध एवं जेनधरमं 
के अनेक व्यापक नियम तथा नाथपंथ की साधनाएं भी स्वीकार करली 
गई ह्‌ । 

कवीर सहव नं किक्षी संप्रदाय कौ स्थापना नहीं की, कितु उन्हीके 
समन उपदे देनवाले अन्य संतो ने अपने-अपने ढंग से भिच्न-सित्न पथ 
प्रवतित किए । इस प्रकार संत-परंपरा की एक पृथक्‌ विचारधारा ही 
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चट पड़ी । तदनुसार गुर नानकदेव (मृ० सन्‌ १५३९ ई०) का नानक- 
पंथ पजाव प्रांत में स्थापित हज । ` दादूुदयाल (मृ° सन्‌ १६०३) 

का दादुपथ राजस्थान में चर पड़ा । मटूकदास (मृ०° सन्‌ १६८२) का 
मर्क-पंथ पूर्वी उत्तरप्रदेडा में चल निकला । धरणीदास का धरनीरवरी- 
संप्रदाय विहार प्रांत मं बन गया । चरणदास (मृ° सन्‌ १७८२ ई०}) का 
चरणदासी संप्रदाय दिल्ली मे चलने लगा ओर इन सवके अनुकरण में अन्य 
एसे अनेक वर्गो की भी रचना हई जो सभी मिलकर एक भिन्न संत-संप्रदाय 
से ही जान पड़ने लगे । आगे आनेवाके इसके उपसंप्रदायो ने अपने को वेष्णव 
नहीं बतलाया ओर न वेष्णवधमं के सभी सिद्धातो को कभी स्वीकार किया । 
परंतु कबीर साहव द्वारा प्रचक्ति किए गए मत के साथ न्यूनाधिक साम्य 
होने के कारण वे सदा वेष्णवों की ही श्रेणी मे गिने गए, उनका परमात्मा के 
लिए प्रधानतः "राम' नाम को स्वीकार करना, अहिसा एवं संयत जीवन को 
महत्व देना तथा एकातिक भक्ति को ही मोक्ष का सवश्रेष्ठ साघन मानकर 
नामस्मरण में सदा प्रवृत्त रहा करना एसी वातं थीं जो अन्य वष्णवों के भी 
अन्‌कूल धीं । संतों के अनेक पंथों वा संप्रदायो ने वेष्णवों के भेषादि को 
मी स्वीकार कर छलिया था। उन्होने वेष्णवों की मूतिपुजा एवं कीर्तन ओर 
अवतारवाद को पूवेप्रचकित रूपो म कभी नहीं माना ओर सदा निर्गुण तत्व 
कीही दुहाई देते रहं गए । 


उड़ीसा के वेष्णव-कवि 


उडीसा प्रांत कै वेष्णवधमं कौ सवंप्रथम विदोषता उसके द्वारा जगन्नाथ 
को उपासना का प्रधान कद्र मानने में हे । पुरी के जगन्नाथ वा पुरुषोत्तम 
उस प्रांत के सवप्रसिद्ध उपास्यदेव ह ओर वे वस्तुतः विष्णु भगवान केही 
प्रतीक हे । परंतु उनकी मूति के प्राचीन इतिहास से पता चरता ह्‌ कि उनकी 
पुजनपद्धति पर बौद्ध, रेव तथा तांत्रिक प्रणालियों का प्रभाव भी कम नहीं 
हं । नानाघाट के दिलाटेख (ईसा के पुवं प्रथम शताब्दी) से प्रकट हु कि 
उस समय तक वेष्णवधमं उड़ीसा में पहुंच गया था । जगच्ाथ को लोग 
सवंसम्मति से कृष्ण-वासुदेव का प्रतीक मानते हं ओर बलराम तथा सुभद्रा 
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उनके भाद्‌ वहन हं । ईसा को पांचवीं दाताब्दी मे वंष्णवधमं उड़ीसा प्रातं 
मे भी वड घूमवाम के साथ प्रचलित था ओर यह अनुमानं कर लेना अनु- 
चित नहीं कटा जा सकता कि संकषण ओर वासुदेव वहां पर क्रमशः बल- 


राम ओर जगन्नाथ होगए ओर्‌ श्रीकृष्ण को वहनं सुभद्रा उनकी शवित्तं के . 


ङ्प मे उन दोनों के साथ सम्मिलितं करो गई । सुभद्रा की एक विदोषता 

यह्‌ भी कटी जातौ ह कि पुराणो के अंतर्गत कहीं-कहीं पर वे भगवान्‌ कौं 

स्त्री एवं भगिनी दोनोकेहील्पोंमे स्वीकार कौ गई्‌हं।' जगन्नाथकी 

प्रतिष्ठा फिर गुप्त नरेश के अनंतर भी प्रायः उसौ प्रकार बनी रही ओरं 

अन्य वंगो के राजायं ने भी उन्हं महत्व दिया । 

वौद्धधमं का प्रचार, उड़ीसा प्रातं म, संभवतः अशोक के समयसे 

ही होने लगा था । परंतु उसका विदोष प्रभाव उस समय तक नहीं पड़ा 
जवं तक वहां पर नागांतक दशान के रूप मं नागाजं न के माध्यमिक रन्यवादं 
का प्रवेश नहीं हज । फिर तो ईसा को आख्वीं शताब्दी मे यह्‌ घर्म दक्षिणी 
उड़ीसा के बौद्ध-नरेदों को छव्रछाया मं पृणरूप से प्रचलित हो गया । इस 
प्रकार इन वातो के आघार पर कुछ विद्वानों नं यह भी कल्पना कर डाी 
हे कि जगन्नाथ की दारुमूति के भीतर गौतम वृद्ध का कुछ अस्थि अवशेष 
सुरक्षित हं ओर धमं-सप्रदाय कौ रचनाओं द्वारा इस धारणा को कुक आधार 
भी मिक गया हं । इस वौद्ध-संप्रदाय कौ पुस्तक 'वर्मपूजाविघान' में स्पष्टं 
कहा गया मिलता हं “हुं भगवन्‌, समद्रतोर पर आपवृद्धके रूपमे 
कृपाल दीखते ह्‌ । "` इसी प्रकार शंवधमं का प्रवेा भी इस प्रांत में ईसा कौ 
सातवीं शताब्दी तक हौ गया था ओर गगावंडी नरे ने इसे उस समय महत्व 
दिया था । फिर स्वामी लंकराचायं के यहां नवीं शताब्दौ मे आने पर्‌ उसे 
ओर भौ वल प्राप्त हौ गया ओर भूवनेरवर मं किगराज कौ स्थापना हुई । 





तस्य शक्ति स्वरूपेयं भगिनी स्त्री प्रवत्तिक्ता । स्कंदपुराण, उत्कल- 
खंड, १९।१७ 

-जकधिर तीरे स्थान बौद्ध रूपे भगवान हय्या तुमि कृपावलोकन । प्रभात 
मुखर्जी : मि बं० ओ०' के पृ० २० पर उद्धत, 
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फिर भी ईसा कौ ११ वीं रताब्दौ के समय तकं वेष्णवधमं इन दोनों घर्मो 
से अधिकं प्रवल हो उठा ओर इन्हुं अपने मं मग्न करने रगा । उसी रताब्दी 
मे जगच्चाथ का विशाल मंदिर भी निमितं हु ओर फिर १२ वीं शताब्दी 
से रामानुजाचार्य आदि कौ वहां को यात्रा आरभहो गई । जगन्नाथ कौ 
मूर्ति उस समय से केवर वेष्णवों के ही आराध्यदेव का प्रतौक-रूप समी 
जाने गी । 

ईसा को पद्रहवीं शताब्दी ` तक उड़ीसा प्रांत में विष्णु के भिन्न-भिन्न 

अवतारो कौ पूजा आरभ हो गई ओर उनके संदिर भी बन गए । कितु 
वधम एवं बौद्धधर्म के प्रभाव भो किसीन किसी ल्प में वतमान रहे 
जिनसे वेष्णवंधमं करमशः कुछ रू्पांतरित होता रहा । तदनुसार हम देखते 
हे कि उसका के प्रसिद्ध उड्या वेव्णव-कवियों पर भी वातावरण का 
प्रभाव स्पष्ट रक्षितं होने लगा ओर अपनी भिन्न-सिन्न रचनाओं के अंतर्गत 
वे कुछ एसे भाव भौ भरने लगे जो वेष्णवेघमं के ठोक अनुकूल नहीं थे । . 
पद्रहवीं शताब्दी में ही उत्सन्न प्रसिद्ध पचसखा' कहे जानेवाले एसे कवियों 
की पंक्तिथों में हमें यहं वात प्रचुर मात्रा में दीख पड़ती हे। ये 
'पंचसख।' कविं करमशः वकरामदासं (जं० १४७३ ई०), अनंत (ज° 
१४७५ न ) । यरोवत एवं जगन्नाथ ( अजभ० १४७७ ल ० ) तथा अच्यु- 
तानंद (ज० १४८९ ई०) भे जिन्हे, एक ही विचारधारा के पाच 
भिन्न-भिन्न प्रवाहं अथवा एक ही ज्वकुतं दीपरिखा के भिच्न-भिन्नरूपम होने 
के कारण, कभी-कभी पचशाखा' अथवा पंचशिखा' भी कहा जाता हं ।' 
वे पाचों ही योगी एवं तत्तवद्रष्या भी कहे जाते हं । भक्तों की धारणा के 
अनुसार उन पाचों ने क्रमशः चारों युगो मे इसी प्रकार जन्म लिया था जिसका 
उल्टेख कहीं-कहीं उनकी रचनाओं मे भी मिलता हे । 

(पंचसला' कवि वेष्णवधमं के अनुयायी थे ओर उनकी कविताओं मे 
भी उसके भक्तिभाव का ही उद्गार प्रकट किया गया हे तथा वेष्णव-साहित्य 
'चित्तरंजनदास : उड़ा साहित्य मं पंचसखा, दे०° 'जनवाणीः 

पत्चिक्ता, अप्रेल १९५० 
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के मम॑ज्ञों ने उन्हे महाप्रभु चेतन्य का अनुगामी तक मानाद्‌ । परतु इन 
कवियों का वेष्णववमं उसी रूप का नहीं प्रतीत होता जो नरसी, सूर, मीरा, 
तुकाराम वा तुलसी की रचनाओं मे प्रतिविवित हें । इसके मूसरोत मं 
एक एसी प्रेरणा मी काम करती हुई लक्षित होती हं जो वस्तुतः बौद्धो के 
महायान-संप्रदाय द्वारा अनुप्राणित हे ओर जो इसी कारण उड़ीसा के 
पुवप्रचकित वेष्णवधरमं के स्वरूप का पूरा परिचय भी दिलादेतीहं। इन 
पचसखा' कवियों के पटहटे का रचा गया जो उड्या वेष्णव-साहित्य मिक्ता 
हे उसमे मी यह विदोषता दीख पड़ती हे । कितु इनमें आकर वह कहीं अधिक 
स्पष्ट एवं विवृत हौ जाती हं ओर उसके विषय मं किसी को कोई संदेहं 
नहीं रह जाता । वलरामदास ने अपनी जगमोहन रामायण में तथा जग- 
त्राथदास ने भागवत' तक मे यत्र-तव्र एसी वातं कह डाली हं जो मूल- 
कथाओं के अनुरूप नहीं ओर अच्युतानद ने तो शन्यसंहिता' की रचना 
हारा शून्यवाद क। प्रतिपादन करने तक का प्रयत्न किया ह । ये कवि, अपने 
समय मे प्रचलित तथा वेष्णवधमं के सिद्धांतों के साथ पूर्णतः मिश्रित हौ गए 
ओर विचारो को विलग करने मं स्वभावतः असमथं से जान पड़ते हें । ये 
न तो शुष्क दाडनिक हं ओरन एसे वितनरील व्यक्तिही हं जिन्हें 
“ती रक्नीर-विवेक' किए विना अपना काम नहीं चलता । 
इन कवियों कौ रचनाओं मं प्रकट किए गए प्रमुख विचारों का संक्षिप्तं 
परिचय इस प्रकार दिया.जा सकता ह्‌--““परमतत्त्व का वास्तविक रूप 
शून्य-पुरूष" का ह्‌ जिसे अलेख पुरुष' भी कहा जाता हं । उसका कोई 
रूपरेख नही, कितु उसे व्यक्तित्वं दे सकते हं । उस निराकार महाविष्णु" 
ने ही संपुणं विदव की रचना कौ हं । ओर विराट्‌ पुरुष कै रूप में वह शून्य 
पुरुष का ज्योतिस्वरूप हं । वही आदित्रह्म भी हे जो विदुब्रह्य के रूप में 
भौतिक स्वरूप ग्रहण करता हं ओर आदिशक्ति कै द्वारा सुष्टि का निर्माण 
किया करता हं । 'विदुब्रह्य' से निःसृत विदृदो.खूपोंमे दीख पड़ता जो 
“रा' एवं म' अक्षरों में निहित हं ओर जो क्रमशः राधा एवं कृष्ण के रूपों 
मे परिणत होकर नित्यटीटा में टीन रहम करते हं तथा जिनकी सखियों 
कै प्रतीक-स्वरूप वत्तीस अक्षर वत्तंमान हं । इन कवियों ने अपनी रचनाओं 
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जो पिडमंहं सो ब्रह्मांड मेंहे' के सिद्धांतको भी स्वीकार कियाहै ओर 
कुडल्नी योग का वणेन किया ह । फिर भी, जैसा डा० प्रभात म॒खर्जी ने 

कटा हं, उड़ीसा के मध्यकालीन वेष्णवधर्मं ने नाथपंथ एवं बौद्धघमं 
की विचारवारां को स्वेच्छापुवंक अपना लिया था," कितु उनके साथ 
उसन एकरूपता वा अभिन्नता कभी ग्रहण नहीं कौ ।' उस समय के 
वेष्णवधम॑ ने बौद्धो के पिङ-त्रह्मांड (अथवा सहजिया बौद्धो के देहवाद ) 

को अपनाया, उनके सृष्टिरचना-सिद्धांत को स्वीकार किया, निर्वाण को 

„ महत्व दिया तथा जगन्नाथ को, भगवान्‌ के वुद्धरूप वा बौद्धावतार की 
भांति मानकर उनकी आराधना कौ । उसके अनुयायियों ने शून्यवाद को 

बहुत वड़ा महत्व दिया ओर योगसाधना का भी प्रचार किया । 





कै 
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११. विदेशों में वेष्णवधमं 


, पर्चिम एवं उत्तर-भारत में उदय लेकर वेष्णवघमं दक्षिण-मारत को 
मर गया ओर पूवं तथा उत्तरपूर्वं तक भौ क्रमशः फंटा । फिर तो देश के 
एक भाग के प्रचारक इसके दूसरे भागों मे भी पहुंचने लगे ओर विचारों 
का पारस्परिक आदान-प्रदान होने लगा । इसके भिन्न-भिन्न संप्रदायो ने 
इसके प्रचारार्थं न केवल अपने प्रवर्तन-क्षेत्रौ तक आंदोलन किया, अपितु 
उन्होने अपने उपदेशक द्वारा इसे अन्य स्थानों तक भी पहुंचाया । इस 
प्रकार यह धमं प्रायः सारे भारत में व्याप्त हौ चला । देदा के जितने प्रमुख 

(नगर तथा धार्मिक क्षेत्र थे वहां इन सभी ने अपने-अपने प्रयत्न किए, जिस 
कारण एक ही स्थान पर वहुधा एक से अधिक संप्रदायो के मठादि स्थापित 
हो गए ओर कभी-कभी उनमें आपस कौ होड तकं चलने लगी । इसके 
सिवाय अपने-अपने संप्रदायो को अधिक आकषक एवं लोकप्रिय बनाने के 
लिए उन्हे कतिपय स्थानीय विलेषताओं को भी अपनाना पड़ा ओर इस धमं 
के वाहयरूप में अनेकं अनावदयक बातों का भी समवे हौ गया । जन- 
समाज के एक विचार भाग में प्रवेदा पाकर यह, क्रमशः एक प्रकार कौ 
संस्कृति का रूप ग्रहण करने लगा ओर इसकी अनेक वातं किसी सांप्रदायिक 
मनोवृत्ति से रहित व्यक्ति पर भी कुछ न कु प्रमाव डालने लगीं । फलतः 
इस धर्मं का प्रचार धीरे-धीरे उन सुदूर देशो तकमंभीदहो गया जहां पर 
इसके किसी सुसंगठित प्रचारक-दल कौ कदाचित्‌ कभी पहुंच भी न हई टोगौ । 

इस भविततपरक धमं का भारत में विहेष प्रचार देखकर तथा कुछ 
साम्य के श्राघार पर कतिपय विद्वानों ने अनुमान कियाह कि यहं मूतः 
ईसाईधमं की देन है ओर इसका एक महत्वपूणं अदा उक्त मत के 
आदरं पर ही निर्मित हृञा है । एक योरपीय ईसाई ठेखक ने बताया हं 
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कि इस धमं के उपास्यदेव कृष्ण का नाम तक ईसा मसीह के नाम (क्रादस्ट' 
का एक रूपांतर मात्र हं । इसी प्रकार सर विलियम जोन्स नामकं प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ ने भी कहा था कि ईसाईवमं के बहुत से गौण एवं कल्पित उपदेदा 
किसी समय भारत मं लाए गए थे जिन्हें श्रवण कर यहां के हिदुओं ने उन्हें 
केराव'-संबंधी कृत्रिम कहानियों में सम्मिलित कर ज्या था । जर्मन 
विद्धान्‌ डा० वेवर की भी धारणा हं कि कृष्ण को ईदवरत्व प्रदान करने तथा 
उनके जन्मदिवस के उपलक्ष्य मे उत्सव मनाने की प्रचकित परपरा ईसाई 
धमं के अनुकरण मं ही हुई हं ओर ये सभी वाते बहुत पीछे कल्पित की गई 
हं । महाभारत में आई हई उेतद्वीप कौ चर्चा तथा नारायण द्वारा नारद के 
प्रति किए गए वहां के उपदेशों को उन्होने इसके समथन में दिया है । श्वेत 
दीप, उनके अनुसार, उवेतागौ अर्थात्‌ योरप निवासियों का ही देश कहा 
जा सकता हं क्योकि 'हीप' शव्द का प्रयोग, यहां पर; भारतीयों की दृष्टि से 
योरप देदा के समुद्र पार स्थित होने कै कारणही किया गयाहे। 
परतु वंष्णवधमं के इतिहास पर विचार कर लेने से उक्त धारणाणए 
केवल श्रमात्मक ओौर निराधार सिद्ध होंगी । डा० वेवर का यह्‌ कहना 
हे कि कृष्ण पहले एक महान्‌ पूरुष मात्र थे ओर उन्हु ईरवर के रूप में 
ईस। के अनतर स्वीकार किया गया इस प्रत्यक्ष प्रमाण के ऊपर केवल पर्दा 
डाकता हुआ प्रतीत होता हं कि ईसा के पूवं दूसरी शताब्दी के बेसनगर 
रिकालेख मं कृष्ण को स्पष्ट रूप मे देवदेव' कहा गया ह ओर उनके अन- 
यायी हेलियोदोरस कौ उपाधि भागवतः कौ दी गई है ।' हेलियोदोरसं ग्रीक 
राजा एतियाल्किस का राजदुत बनकर भारत मे आया था ओर वैष्णव 
हो गया था । इस प्रकार न केवल छृष्ण को देवत्व प्राप्त होता है अपितु 
भागवतधमं का ईसु स्यरीस्ट से कम से कथ दो शताब्दी पहले प्रचारित रहना 
भी सिद्ध हो जाता हं । घुंडी का शिकाटेख तथा पतंजलि का महाभाष्य 
भी इस बात का ही समथंन करते ह ओर वासुदेव" के "विष्णु का स्थान 
ग्रहण कर चुकने कौ चर्चा का तेत्तिरीय आरण्यक' मे. आजाना इस बात को 
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लगभग एक शताब्दी ओर भी खींच ठे जाता हँ । किसी महापुरुष को 
मदा देवत्व वा ईइदवरत्व का मिक जाना भी असंभव नहीं हे । यहं बात भी 
गौतमवृद्ध के जीवन से सिद्ध ह । महाभारत" में आया हुजा खवेतद्रीप संबंधी 
प्रसंग भी योरप की ओर संकेत नहीं करता । इस प्रकार का द्वीप, संभवत 
वैसा ही पौराणिक है जैसा क्षीरसागर" कटा जा सकता हं ओर उसमे दिए 
गए उपदेदा भी स्वयं नारायण के हे सवंसाधारण के नहीं । श्वेतद्रौप' के 
निवासियों का जो विवरण “महाभारत' में उपल्व्य हं उससे पता चक्ता 
> किं “उनके सिर छतों की भाति हं, उनके दातों कौ संख्या ६८ हं जिनमे 
६० बड़े ओौर ८ छोटे-छोटे हं ओर उनको अनेक जीभ हं जिनसे वे सूर्य का 
चाटते हए से प्रतीत होति हं 1“ हम नहीं सममते कि कोई भी योरप निवासी 
अपना वा अपने पूरवपुरुषों का एसा परिचय स्वीकार करेगा । 
अतएव संभव हं कि उक्त प्रकार को अनेक समानतां का आधार 
वैष्णवधरम द्वारा ही ईसाईइघमं का प्रभावित होना हो । भारत में ईसाईघमं 
का सर्वप्रथमं प्रवेदा सेंट टामस के आनं के साथ ईसा की प्रथम शताब्दी में 
नाता है । यद्यपि उसे प्रसिद्ध इतिहासन्न विंसंट स्मिथ कपोलकलत्पित -सा 
ही मानते हँ गौर इस प्रकार कौ घटना का तीसरी शताब्दी से पहले टे 
जाना नहीं चाहते 1* गोपालकरृष्ण की गाथा अथवा बालकृष्ण कौ पूजा के 
भारत में प्रवेदा पाने के संव मे यदि यह अनुमान किया जाय कि वह पद्मी 
भारत से कहीं से आकर वसनेवाखी आभीर जाति की देन हे ओर वह जाति 
संभवतः योरप की ओर से ही आई हो तथा अपने साथ इन वातो को ईसा- 
इयों के यहां से लाकर उसने प्रचार किया हो तो वहं भी निराधार ही हं। 
केम से कृम उस जाति का इसे ईसाइयो से प्राप्त करना इसलिए असिद्ध कहा 
जा सकता हे कि आभीर जाति ईसा की प्रथम शताब्दी तक भारत में वस चुकी 
थी २ ओर यदि तामिल-परपरा में विद्वासं कियाजाय तो वह्‌ ईसास 
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कई शताल्दियां पटले यहां आ चुकीथ) । श्रौ वी० कनकसभाई का कहना 
हे कि आभीर खोग तासिल प्रांत मं अयर' कटे जाते हँ जी पांडयवं 
के साथ यहां ईसा से कई शताब्दी पूवं आ चुके थ ओौर जिनके जातिनामे 
अयर' की व्युत्पत्ति तमिल शब्द आ' (गौ) से वतलाई जाती हं ।' 
इस विषय के संबंध में एक बात यह्‌ भी उनल्लेखनीय हं कि स्वयं ईसा के 

जीदनकार में मी बहुत से धार्मिक व्यक्ति अपने कलाट तथा रीर के 
अन्य अंगो पर एक प्रकार का विचित्र चिह्व धारण करते थे जो उनके यहां 
प्राचीन परंपरागत समभे जाते थे ओर जिनकी आकृति वेष्णवधर्मानुसार 
स्वीकृत तिलकादि के अनुकरण में बनी हुई जान पडती हँ । एसे ही चिह्वो 
मे से एक के विषय में लिखते हृए श्री एम्‌० एस्‌० रामास्वामी अय्यर ने बत- 
खाया हं कि वहं ललाट पर धारण किया जाता था ओर उसकी ओर 'वाइ- 
विक' के अंतिम भाग "रेवेलेडन' (२२-४) मे किया गया कुछ संकेत भी जान 
पड़ता हं ।* उस अं के भाष्यकारो का कथन हं किं उक्त चिल्ल का उल्लेख 
प्राचीन वाइविक' के एक भाग ("एजकील' ९-४-६) में भी हुमा हं ओर 
साधारणतः उसे टान' की संज्ञा दी जाती हँ जो वस्तुतः हित्रू बणेमाला के 
अंतिम अक्षर को कहते ह्‌ । उसकी आक्रति अंग्रेजी के उलट दिए गए अक्षर 
(यू) कै समान होती हे जिसके साथ फरिनीरियन ¶ (टी क्रास 
सूली) का साद्‌ श्य देखकर पीछे के ईसादइयो न सुखी (क्रास) को ओर भौ 
अधिक महत्व दिया था । श्री अय्यर का कहना है कि वेष्णवों के कुलाटों 
पर धारण किया जानेवाला तिलक भी अंग्रेजी अक्षर ८ की आकृति काः 
होता हे, उसमें केवर एक ओर भी लकीर बीच में खींच दी जाती हं ओर वहं 
चिल्ल भगवान्‌ के नाम का सूचक होने के कारण तामि भाषा मं नासम्‌' 
कहा जाता हं । 





'कनकसभाईं : 'तामीत्स एटीन हंडड इयसं एगो, प° ५७ 

द° इसको पहले का पु ० ४३ 

"ओर वे लोग उसका भ्रत्यक्ष ददन करेगे तथा उसका नाम उन लोगों के 
ललाटों पर बना रहा रहेगा ।' 
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श्री अय्यर ने वहा पर यह्‌ भी बतलाया हे कि उक्त ररेवेलेरन' का 
रचयिता जान उस धर्मोपदेदाक जन से अभिच्नदहे जो ईसा के साथ अंतिम 
भोज' के अवसर पर विद्यमान था ओर जिसने, पालिक्रंटिस के अनुसार 
पेटालोन' धारण किया था । यह पेटालोन', वास्तव मे, तामि भाषा के 
पलालम्‌" शाब्द का खूपांतर जान पड़ता हं जिसका अथं ललाट पर धारण 
किया गया चिह्ल' हु । अनुमान होता हं कि जिस नाम' के, भवतो के लाट 
परधारण करने की चर्चा “रेवेलेदान' के उपर्युक्त अदा में की गई ह, 
वह॒ यही हं । इसके सिवाय पुरातत्त्वविदों ने कुछ दिन हुए एक चित्र 
खोकर निकालाहं जो ईसा की दूसरी दाताब्दी में निमित किया गया 
कहा जाता हं ओर जो रोम के पोपों के प्राचीनवस्तु-संग्रहाल्य' में सुरक्षित 
ह । उस चित्र मे अंतिम भोजः काही दृश्य अंकित किया गया है जिसमें 
धर्मोपिदेदाक जनि ईसा के निकट वंठे हृए हं ओर उनके ठकलाट पर पेटालोन 
चिह्व वतंमान हं । इस चिल्ल मे वेष्णवों के तिलकवाली वीच की लकीर 
नहीं हे जिसे “उऊच्वंपुड' कहा जाता हे । इसी प्रकार का एक अन्य चित्र 
भी मिला हं ओर इन दोनों चित्रों की प्रकारित प्रतिकृतियों के पतों का 
परिचय भी श्री अय्यर नं दिया हं । उनका यह्‌ भी कहना है कि दिद्रृद 
नामक एक फ़रच खोजी के कथनानुसार “टान' वाले उपर्युक्त चिह्व को 
ईसाई लोग अपने द्वारो पर भी अंकित किया करते थे जो प्रथा यहां के वैष्णव- 
भक्तों के यहां भी प्रचलित हं । अतएव, इन प्रमाणो के आधार पर श्री 
अय्यर इस परिणाम तक पहुंचे हं कि “श्ररन यहां पर केवल इतना ही नहीं हँ 
कि ईसाईधमं ने वेष्णवधमं को प्रभावित किया अथवा वैष्णवधर्म ने ही 
ईसारईदधमं पर अपना प्रभाव डाला, ईसार्ईदधमं स्वयं एक हिद संप्रदाय हे 
ओर धर्मोपदेराक जान वेष्णव था ।'"“ वे इसके पहले यह भी लिख चके 
हं कि फरिलस्तीन को भारतीयों ने ही बसाया, ईसा तामिल्देशीय थे ओर 
उनका मत तामिखो काही मत था। 


'एम्‌०° एस्‌० रामास्वामी अय्यर : एपासल जांस वैष्णव नामम्‌”, 
"लीडर, इलाहाबाद, ३-२-४१ 
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श्री अय्यर का उपर्युक्त मत आज तक कौ स्वीकृत धारणां के 
बहुत-कुछ विख्द्ध जाता हे ओर निःसंदेह सास्हपूण ठ । फिर भी इसकं 
दवारा इस अनमान को पुष्टि अवद्य मिलती हं कि यदि ईसार्ईधसं एवं वष्णव- 
घर्म के वीच एक से दूसरे के प्रभावित होने की बात पर विचार किया जाय 
तो अधिक यूवितसंगतं कथन यही हो सकता हं कि सवेप्रथम वंष्णवघमं 
काही प्रभाव ईसारईघमं पर पड़ा होगा तथा एसी घटना कं कुर पहल सं 
टी वैष्णवधर्मं का प्रचार भी पर्चिमी देशों मे होता रहा होगा। उघर के 
जाधूनिक विद्वानों की यह्‌ धारणा कि वेष्णवधघर्म, संभवतः ईसाहधम के ही 
आदं पर प्रचछितं हुआ था, नितांत निमूक हं । उनके कथन म कवर इतना 
ही तथ्य हो सकता ह कि ईसाईधर्म॑के यहां प्रचलित हो चूकनं पर उसकी 
एकाघ बातों का किसी प्रकार वैष्णवधमं पर प्रभाव पड़ जाना भी असंभव 
नहीं कहा जा सकता ईसा के जन्म के पहले से वेष्णवधमें का प्रचार 
विदेों मे होने लगा था ओर वह अधिकतर कष्णभक्ति-विषयक था । 
रामभव्ति अथवा रामकथा का प्रचार अनुमानतः उस काल से होने र्गा 
जव यहां पर स्वामी रामानंद के ^रामावत संप्रदाय' की स्थापना हो गई। 
प्रह्वीं शताब्दी से आरंभ कर पाङ्चात्य यात्रियों तथा मिशनरियों को 
भारत-संबंधी रचनाओं में कम से कम रामकथा के विषय मे बहुत कुछ 
सामग्री मिलती है जो फ़़ेच, डच, स्पेनिङा, पोर्चुगीज तथा अंग्रेजी भाषाञों 
मे छिखी गई हे ओर जो कुछ महस्वपू्णं भी हें ।' 

इसके सिवाय हमे इस बात के भी प्रमाण कम नहीं मिरते कि एरिया 
माइनर में ईसा के पहर से ही भारतीय धर्मों एवं दशंनों का प्रचार होने 
रगा था ओर सीरिया-निवासी रेखक जेनव से पता चलता हं कि अ्मेनिया 


देश मे कृष्णोपासना कम से कम ईसा कं पहले दूसरी ओर तीसरी शताः 


न्दिधों से ही प्रचलति थी तथा बान भील के किनारे मंदिरों मंङ़ृष्णकीौ 
बड़ी-बड़ी मूतिथां भी स्थापित थीं 1२ इन मंदिरों को पीछे ईसाइयो न ही 


बुल्के : "रामकथा", पृ० २४६-२४९ 
-शिशिरकुमार भित्र : "दि वि्तन अव्‌ इंडिया, प० १७४ 
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तुड़वाया था । जेनव के अनुसार, ईसा की चौथी शताब्दी के प्रारंभिक वर्षों 
से, वहां पर कगभग पाँच, सहच कृष्णानुयायी वत्तमान थे । जान पडता है 
किं ईसाईधमं पहर वेष्णवधमं द्वारा अधिक प्रभावित होने के ही कारण 
यहुदीघमं कौ दृष्टि मे विदेशीय" समा जाने लगा था ओर उसका अधिक 
विरोव भी हया था । पीछे के ईसामतानुयायी लोगों मे कुछ परिवत्तंन हुआ 
जौर वे वेष्णवधमं के विपक्षी तक बन वैठे, जसा किं उपर्युक्त घटना के उल्टेख 
से जान पड़ता हं । 

सर विलियम जोन्स का, इसी प्रकार, कहना हे कि दक्षिणी अमेरिका 
के प्राचीन पेरूविया-निवासी अपने को सूर्यवंशी कहा करते थे, ओौर सूर्य की 
पूजा करते तथा अपने सवंप्रसिद्ध ^रामसित्तोवा नामक उत्सव को मनाया 
करते थे। पेरूविया के काव्यसाहित्य पर भी ^रामायण' एवं महाभारत 
कौ छाप लगी हई वतलाई जाती हे।' ब्राजील की एक संस्थाने इधर 
एसे कुछ कायं आरंभ करिए हैँ जिनका स्पष्ट उटेद्य संसार के आध्यात्मिक 
रहस्यों का ज्ञान प्राप्त करना हँ ओर उसने विशेषकर भारत के वैष्णवधमं 
के विषय मे अन्वेषण करना अभी कुछ दिनों से आरंभ किया ह । इस संस्था 
कौ एक अंतरंग सभा क नाम तत्त्वचैतन्य' है जो चैतन्य-संप्रदाय की 
ओर अधिक ध्यान देती हं ओर जिसके एक सदस्य ब्राजील के कौँसल- 
जेनर (१९३० ई०) वेसेँटो एवकिनो भी थे । वे एक वड़े उत्साही वैष्णव 
थे ओर कहा करते थे कि “केवल भारत ही एसा देश हे जिसने भगवान्‌ को 
जाना हं ओर भगवान्‌ को जानने के लिए, इसी कारण, भारतवषं का 
जानना परमावश्यक हं ।'” वे परमहंस रामकृष्ण के भी एक बहुत बड़ 
प्रशंसक थे ।° 

वेष्णवधमं के प्रचार का प्रमाण योरप एवं अमेरिका से कहीं अधिक 
एदिया ओौर इंदोनेसिया में पाया जाता हं । इंदोचीन देदा के अन्नम्‌ प्रांत मे 
जिसे पहर चंपा" कहा जाता था भारतीय संस्कृति ईसा की क्गभग दूसरी 
राताब्दी मे पहुंची थी । संस्कृत भाषा एवं साहित्य वहां पर लोकप्रिय हो 


भित्र : वि° इं०” पृ° १८२ वही, पृ० २०८ 
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चरे थे ओर शासनकार्य तक पर उनका पणं प्रभाव था । शेवधमं एवं बोद्ध 
ध्म का वहां विशेष प्रचार था। कितु वैष्णवधमं को वहां के कुछ शासको 
ने यहां तक महत्व दिया था कि वे अपने को विष्णु का अवतार तक मानते 
थे ।* चंपा राज्य के सातवीं चताब्दी के शिलारेखो से पता चक्ता हं कि 
वहां पर वाल्मीकि-रामायण' का बहुत प्रचार रहा होगा । राजा प्रकाडघमं 
(सन्‌ ६५३-७८ ई०) कं समय के एक वाल्मौकि-मंदिर मं महाकवि 
वाल्मीकि की एक मूति मिली हं गौर उस मंदिर कं एक शिकाक्ख से पता 
चलता हे कि वे विष्णु कं एक अवतार की भांति वहां पर पूजे जते थे ।` 
कबोदिया प्रांत की स्मेर भाषा मे वहां पर एकं "रामायण कौ रचनाभी 
हई थी जिसका नाम रेआम-केर' वा "रामकीति' हं ओर जिसकी कथा 
“वाल्मीकि-रामायणः' से मिलती जुलती ह । इस ररेआमं केर' कं आदर्शो पर 
ही निभर एक अन्य रामायण की रचना स्याम देश मे हुई थी जिसका नम 
राम-कियेन' हं । स्याम देगा कं उत्तरपूर्वीय प्रातो मे बोली जानेवालो 
लाओ भाषामेभी इसी प्रकार एकं रामायण "रामजातक के नाम सेप्रसिद्ध 
हे । उसकी रचना बौद्ध-जातकों के आदर्शो पर की गई जान पड़ती हं 
ओर जो वहां पर विशेष लोकप्रिय भी हं । ब्रह्मदेरा के एक राजा दारा 
स्याम देश पर सन्‌ १७६७ ई० में चढाई करने पर उसमे बहुत से लोग वदी 
बनकर आए थे जिनमे सें कुछ राम-नाटक भी करते थे] उनके हारा 
ब्रह्मदेदा में राम कौ कथा का इतना प्रचार हुआ कि उसके आधार पर 
वहां के सबसे महत्त्वपूणं काव्य ^रामयागन' की रचना हो गई तथा उस देश 
की भाषा में यामम्ठे' कहे जाने वा राम-नाटकों का भी प्रचार हौ गया। 
इन अभिनयो की विशेषता बहुमूल्य चेहरों में पाई जाती हं 1 

वेष्णवधमं का प्रचार इंदोनेसिया में भी कम नहीं हजा ओर जावा 
दीप में तो इसका प्रभाव विदोष-ल्प में पड़ा हुआ जान पडता हं , वहं के 
काव्य, नाटक, संगीत एवं नुत्यकला तक पर यहां के महाभारत एवं 
मित्र : वि० इं०” प° १९५ चवुल्के : "रामकथा, पृ० २४० 
व्ही, प्‌,० २४१-५ 
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"रामायण" की छाप स्पष्ट लक्षित होती हं । वहां की मू्ियां गरुडारूढ्‌ 
विष्णु भगवान्‌ तथा उनकं अवतारो के विविच प्रतीकं द्वारा भरी दिखाई 
देती हं । इंदोनेसिया की प्रसिद्ध रामायण, रामायण काकाविन' हे] मध्य- 
जावा कं परम वनम्‌" नामक स्थान पर एकं शिवमंदिर नवीं ईस्वी शताब्दी 
का वना हुजा वत्तंमान हं, जिसकी ऊची-ऊंची दीवारों पर चारों ओर 
-रामायण' की सारी घटनाओं का चित्रण पाषाण चित्रकिपि में कियागया 
मिलता हं । इसके सिवाय ^रामायण काकाविन' कौ प्राचीन परपरा से कुछ 
भिन्न रामकथा का एक रूप आधुनिक रामकथा-संवंधी नाटकों मे पाया जाता 
हे । इसी प्रकार मलयन रामकथा कौ सर्व॑प्रसिद्ध, रचना "हिकायत सेरी राम' है 
जो जावा की "रामकेछिग', सेरतकांड' आदि का भी आदं स्वरूप ह 1* परंतु 
इंदोनेशिया की इस रामकथा-परपरा से भी अधिक प्राचीन इसका वहु क्रमागतं 
रूप हे जो तिव्वत एवं खोतान में उपर्न्ध है । तिब्बत के वोनपा-घर्म मे तो 
भारतीय वेष्णव प्रतीक गरुड को भी स्थान दिया गया है जिसकी आकृति 
वोनपा-मूत्तियो तथा चित्रो मे पार्द जाती हे ।° रामकथा चीन के एक रेखक 
चिचिञा-ये कौ भी रचना में मिलती हे जो सन्‌ ४७२ ई० में लिखी गई थी ।२ 
जान पडता हं कि रामकथा के प्रचार का आरभ, सवंप्रथम, भारत के 
उत्तर ओर ही हुजा था ओर इसके पीछे वह पूवं कौ ओर प्रचलित हुई ।* 
संभव हं कि रामकथा कौ ही भाति रामोपासना का भी कुछ न कुछ 
प्रचार उत्तरसेही आरभ हा हो ओौर फिर पूवं ओर गया हो जिस प्रकार 
ऊृष्णकथा कं साथ-साथ कृष्णभक्त का भी प्रभाव, इसके पहले, भारत के 
परिचम वा देशों में फला था। फलतः कृष्णकथा एवं कृष्णभक्त पर जहां 
ईसाईधमं कौ कुछ न कुछ छाया पड़ गई वहां रामकथा एवं रामोपासना 





ल्के : रामकथा", पु० २३२, २३३, व २३५ 

"वासुदेव उपाध्याय : 'तिन्बत का प्राचीन धमं बोनपा (शिक्षा 
पत्रिका, जखन ऊ, जनवरी १९५०) 

` नागरी-प्रचारिणी पत्रिका”, वषं ५४, अंक ४, पु० २८५ 

 -बुल्के : रामकथा! पृ० २२८ 


ह 


पर भी पूवं एवं उत्तर कै देशों मे, वौद्धधमं का प्रभाव पड़ विना नहीं रहं 
सका ओर यह परिणाम उन-उन देगों में प्रचलित धर्मो का ही था 1 इसके 
सिवाय इस संवंव में एक यह वात भी उल्केखनीय ह कि पर्चिम के देशों 
में जहां कृष्णकथा एवं कृष्णभक्त का स्वागत उनकी धामिक तथा दारोनिक 
विदोषताओं के कारण हुआ वहां रामकथा एवं रामोपासना को उत्तर तथा 
पूर्वं के देदों वाले लोगों ने उनकी सांस्छृतिक तथा कलात्मक बातो कं कारण 
अधिकं अपनाया | 








१२, उपसंहार 


वेष्णवधमं बीजरूप में कतिपय साधारण वैदिक मावनाओं को ही 
केकर चला था । फिर भक्ति-संवंधी एवं उपास्यदेव विषयक धारणाओं 
के क्रमिक विकास के साथ-साथ उसमें क्रमशः भिन्न-भिन्न बातों का समवे 
होता गया ओर वह्‌ समय पाकर, एकां तिक, सात्वत, भागवत एवं पांचरात्र 
के रूपो मे दलता हुजा एक सुव्यवस्थित वैष्णव-रूप में परिणत हो गया । 
वेदिक काल मेँ भक्ति केवल श्वद्धाके रूप में थी जौर उस श्रद्धा भावकेही 
कारण उस समय कं आयं किसी देव के प्रति आकृष्ट होते थे । वे इसी कारण, 
उसकी स्तुति करते थे“ , वंदना करते थे ओर कभी-कभी उसके ध्यान 
मे छीन भी हुआ करते थे ।° स्नेहमयी कोमल मनोवृत्तियों के भी उल्लेख 
वेदों मे यत्र-तत्र मिलते हं ओर पिता जिस प्रकार पुत्र के प्रति स्नेह प्रदशित 
करता हं उसी प्रकार अपनी ओर दुष्टिपात करने की प्राना करते हुए 
आर्यो के उद्गार“ तथा, उसी प्रकार, किसी देव को सखा के रूप में संबोधित 
करने“ अथवा उसे प्रीतिपाच्र मित्र बनाने कौ इच्छा प्रकट करने के उदाह्रणः 
वेदों के अनेक स्थलों पर पाए जाते हं । 'ऋर्वेद' के एक ऋषिकातो यहां 
तक कहना हं कि हि इद्र, जिस प्रकार चाहुनेवारे पति को उसे चाहने 


(स्तवाम त्वा स्वाध्यः, । ऋग्वेद, १।१६।९ 
तत्वा यामि ब्रह्मणा वन्दमानः । वही, १।२४।११ 

भर्गो देवस्य धीमहि । गायत्री-मंत्र \ 

"सनः पितेव सूनवे । ऋग्वेद, ३।५३।२ 

"सखे दच्तिन्‌ सखिनाम्‌ । वही, १।३०।११ 

"अस्य प्रियासः सख्ये स्याम । वही, ४।१।७ 
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वाली पत्नी स्पशं करती है उसी प्रकार मेरी वृत्तियां भी तुम्हं स्पशे करं 
जिससे सिद्ध है कि उस काठ में प्रेमलक्षणा भक्ति भी बीजरूप मे विद्यमान 
थी । इसके सिवाय उपनिषत्काल मेँ हम देखते हं कि आत्मा को पुत्र से, 
वित्त से तथा अन्य वस्तुओं से भी प्रियतर कहा गया हं ' जौर कटी कहीं 
यहां तक वतलाया गया ह कि उस (आत्मा) कौ प्राप्ति प्रवचन, मेधा वा 
विद्या-ज्ञान से नहीं होती ; जिसे वह पसंद करता हं उसे ही अपने को प्रत्यक्ष 
करता हे ओर उसकी प्राप्ति के आनंद का द्ष्टांत देते हुए उसकी तुलना 
प्रियतमा द्वारा आङिगित पुरुष के सुख के साथ की गई हे* । इसी प्रकार 
उपासना" शब्द का प्रयोग भी उपनिषदों के अंतगेत किसी न किसी रूप 
में होता आया हं* ओौर वेताद्वतरोपनिषद्‌^ मे (मक्ति' राब्द तकं का 
व्यवहार किसी का आश्रय ग्रहण करना वा किषी को चाहुना के अथं में 
किया गया मिक्ता ह्‌ । | 

परंतु इस प्रकार कौ भावनाएं उन दिनों के साहित्य मे इतस्ततःविखरी 
हई ही मिला करती थीं । उनमें कोई पारस्परिक संबंधन था ओौरनवें 
किसी एक मूक धारणा की ओर संकेतं करती हुई उसका अंग बनती प्रतीत 
होती थीं । वेष्णवधमे के क्रमिक विकास का अवसर पाकर वे सभी मानो 
एकत्र हो गई । उनके सम्मिश्रण से भक्ति काएक संदिष्ट रूप खड़ा हो 
गया । इस भक्तिभाव के निर्माण मे सात्त्वतो के वासुदेव के प्रति प्रदरित 
एकांतिक अनुराग द्वारा बड़ी सहायता मिरी । उन भक्तो का सर्वोच्च आदश 


पतव पत्नी र्डातीरुरशन्तं स्पुरन्ति त्वा शवसावन्‌ मनीषाः) १।५७।११ 

-तदेत्प्रेयः पुत्रात्प्रेयो विक्ञाप््रयोऽन्यस्मात्सवंस्यादन्तरतरं यदयमात्मा । 
वृहदारण्यकः १।४।८ 

नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यः न मेधया न बहधा श्रुतेन । यसेवेष वृणुते 
तेन ऊभ्यस्तस्मेष आत्मा विवृणुते तन्‌ स्वाम्‌ । कठोपनिषद्‌ । 

“बृहदारण्यक, ८४।३।२१ 

“मनो न्रह्येति उपासीत आदित्यो रहयति, बही । 

यस्यदेवे पराभकति : यथा देवे तथा गुरौ \ इवेताश्वतर उपनिषद्‌ 1 
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अपने उपास्य को अपना स्वस्व मानते हए उसके प्रति अपने को स्वंतोभावेन 
अपित करने काथाओौर एसी ददा में उन्हं इस प्रकार की उन सारी 
वृत्तियों को उन्मुक्त ओौर प्रौढ वना देना पड़ा जो मानव-हूदय में स्वभावतः 
पाई जाती हं । वेष्णवधघमं का समन्वयात्मक रूप निदितं -हो जाने पर 
जव उसके भीतर संप्रदायो का निर्माण होने लगा तव उक्त सारी भावनाएं 
फिर क्रमशः एक-एक कर निखरने लगीं ओौर उनका रूप अनुदिन उज्वलतर 
एवं स्पष्ट्तर होता गया 1 उदाहरण के लिए भक्ति के ध्यानपरक अंग का 
स्फुट रूप उसके श्रीसंप्रदाय द्वारा प्रकट किया गया । प्रेमलक्षणा भक्ति की 
विविध वृत्तियों का विकास सनक-संप्रदाय, पृष्टिमागे एवं गौडीय-संप्रदाय 
दारा संपच्च किया गया । दास्यभाव मघ्वसंप्रदाय तथा रामावत-संप्रदाय 
के साधनों को सहायता पाकर अपनी पृणता को पहुंच गया । प्रेमलक्षणा 
भक्ति के भीतर सख्य, वात्सल्य तथा उस श्रेगारिक माधुयेभावकाभी 
समावेा था जो सवंसाघारण कं विचारानृसार उपासना के अनुकर न था । 
भक्तिभाव के उपय्‌ क्त निमि एवं विकास के समानांतर ही भक्तों 

के उपास्यदेव का स्वरूप भी निमित होता गया । वेदों के प्रारंभिक वहूदेव- 
वाद के एकदेववाद का रूप ग्रहण करते ही उसके गुण-समूह एवं शक्ति 
मे एक महान्‌ परिवतंन अगया। जो देवता पटे उपासको के हूदयों 
मेँ भय तथा अशंका का संचार किया करते थे उनकी भयानकता क्रमः 
कम होती जान पड़ी ओर जैसे -जेसे उसे एक के भक्तों ने अपनी कोमल 
वृत्तियों का लक्ष्य वनाया वेसे-वेसे वह शीरवान्‌ एवं आकर्षक होता गया । 
प्रकृति के गभं से निकल कर वा आकाश कै सुदरूर उच्चस्थान से उतर कर 
वह एक स्वामी के सिंहासन पर विराजमान हुञा। पिता-माता के रूप में 
आत्मीय वना,सखारूप मे एक समान स्थिति तक पहुंचा जौर प्रियतम के 
रूप में उस ददा तक आगया जवकि उपास्य एवं उपासक के बीच का सारा 
भेदभाव मिट गया गौर दोनो एकं ही वस्तु के अंगसे प्रतीत होने लगे। 
भक्त अपने भगवान्‌ को स्वगुणसंपन्न मानकर उसके एेड्वर्यं पर रीञ्च जाता। 
कभी उसके व्यूहो कौ कल्पना करता, कभी उसे विविध रूपों मे अवतारित 
करता, कभी उसके निवासस्थान का चित्र खींचता ओर कभी उसे सपत्नीकं 
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ओर सपार्षद्‌ रूप में अपने समक्ष स्थापित कर उसके गुणगान एवं कीतेन 
मे विभोर हो जाता । कभी-कभी तो इसने उसे निर्गुण एवं निराकार तक 
मानकर समज्ने ओर अपनाने की चेष्टा कौ । 

वैष्णवधर्मं इस प्रकार की चेष्टाओं मे लगा हुआ धीरे-धीरे भारत 
के लगभग प्रत्येक प्रांत तक पहुंच गया । ब्रजमंडल एवं गुजरात के अंचलों से 
आरंभ होकर वह सुदूर दक्षिण तक बढ़ गय। ओर वहां से फिर पूवं, 
उत्तर ओर पवेत्तिर की ओर व्याप्त हो गया । सांप्रदायिक संगठन की 
प्रवत्ति जागत हो जाने पर उसने देश के रगभग प्रत्येक भाग को अपतं 
प्रचारका्यं का क्षेत्र बनाया । श्रसंप्रदाय ने प्रधानतः तामिलप्रांतको 
कद्र बनाया, वल्लभ के पुष्टिमागं ने गुजरात एवं काठ्यावाड को चुना, 
मघ्व के कार्यक्षेत्र का स्थान कर्णाटक ने लिया, चैतन्यदेव ने बंगाल, ब्रजमंडल 
एवं उत्कर में प्रचार किया, तथा महान्‌ भाव, वारकरी, रामावत, पुरुषिया, 
उद्धवि जसे संप्रदायो ने क्रमशः वरार, महाराष्ट, उत्तरप्रदेश, असम ओर 
सौराष्ट्‌ के प्रदेशों को अपनाया । फिर भी भारत के भिन्नभित्च प्रातो मे 
अनेक ती्थस्थानों के होने के कारण एक संप्रदाय कं अनुयायियो का दूसरे 
संप्रदाय के क्षेत्रों में भी आना-जाना निरंतर होता रह्‌।, जिस कारण एक 
की विचारधारा का प्रभाव दूसरों पर भी पड़ता गया । उनको पारस्परिक 
होड का परिणाम कभी असह्य कट्ता की सीमा तकं नहीं पहुंच पाया । 
बौद्धो ओर विशेषकर जेनों एवं वों के विरुद्ध उनकं किए गए प्रचारो का 
कुछ न कुछ पता अवद्य चलता ह, कितु उनकं पारस्परिकं वैमनस्य कं 
उदाहरण कम मिलते हं । उद्धवि-संप्रदाय के विषय में प्रसिद्ध हे कि उसने 
वल्लम के अनुयायियों की एेर्व्ंप्रियता के विरुढ अदोलन खड़ा किया था । 
कितु वास्तव में, वह पहले-पहल, सुधार की दुष्टि से हा था ओर अंत मे, 
सुधारक स्वयं प्रचकित दोषों कं रिकार बन गए । वेष्णवधमं का प्रचारं 
किसी न किसी प्रकार देश क बाहेर विदेशों तक मे हो चला ओर करमशः 
उसका महत्त्व भी बढ गया। 

वेष्णवधमे का बहुत-कुछ प्रचार उसकी साहित्य एवं कला-संबेधी 
कृतियों के कारण भी हुआ । इसके प्रारंभिक काल का साहित्य शुद्ध धार्मिक 














था ओर वहं संस्कृतं भाषा मे, विदोषकर पो मे, छिखा गया था । कितु पौषे 
इसके लिए संस्कृत के अतिरिक्त तामि, कच्चउ, मराठी, गुजराती, हिदी, 
वंगा, असमिया, उडिया जंसी व्रांतीय भाषाओं का भी प्रयोग होने ख्गा। 
इधर के साहित्य का रूप केव धासिक ही न रहकर दानिक एवं साहि- 
त्यक्‌ तक हो गया ओौर पद्य के साथ गद्य भी लिखा जाने लगा । धार्मिक 
ओर दाडनिक ग्रंथो मे “श्रीमद्‌ मगवद्गीता' सदृ संवादमयी रचनाओं के 
अतिरिक्त भक्िसूत्रो, भाष्यो, पुराणों एवं संहिताओं की रचना हुई, जहां 
साहित्यिक ग्र॑थों मे महाकाव्य, नाटक, चप्‌ एवं स्तुति ओर गीतादि रचे गए! 
इनमें किया गया विषय-प्रतिपादन भिन्न-मिन्न प्रकार की लियो दारा 
हज हं ओर उन सभी प्रकार की रचनाओं की संख्या अच्छी कही जा 
सकती हं । महाकाव्यों एवं पुराणो द्रारा वण्ये विषय को रोचक बनाते समय 
कथा-साहित्य का सहारा लिया गया हं ओर उनमें अलौकिक एवं चमत्कार- 
पूणे वातों का समावेश करके उन्टं मनोरंजक क्प देने को भी चेष्टा की गई 
हे । नाटकों एवं चंपुयों मे यही बातें घटनाक्रम की भिन्न-भिच् विन्यास- 
पद्धतियों के कारण ओर भी प्रभाव डारुती हें । कथाभाग में स्थानभेद के 
कारण वहुवा वाहय बातों का भी समवे होता गया ह ओर यह बात 
अधिकतर विदेगों कौ रचनाओं मे पाई जाती हें । विदेशों की भाषाओं में 
लिखी गई शुद्ध धाममिक वा दानिक रचनाओं का अभाव-सा ह क्योकि 
जितनी भी मिक्ती ह वे अनुवाद हं । वेष्णवधमं के प्रचार में बाहरी क्षेत्रों 
के भीतर महाभारत", !रामायण' एवं श्रीमद्भगवद्गीता ने बहुत बडा 
काम किया हं । अन्य एसी रचनाओं मे प्रमुख स्थान श्रवंधम्‌", पदावली, 
अभंग' तथा ^रामचरितमानस' को दिया जा सकता है । 
कृलात्मक वस्तुओं को चर्चा करते समय हमारा ध्यान, स्वंप्रथम, 
उन मंदिरों की ओर जाता हं जो स्थापत्यकला कं अनमोल रत्न हें ओर जो 
दक्षिणी भारत के ती्थस्थानों में वडी अच्छी संख्या में पाए जाते हें । इन 
मंदिरों की विशालता इनकी प्राचीन द्राविड रचना-शेटी तथा इनके काल- 
चक्र एवं विघर्मी आक्रामकों के प्रहारो से आजतक सुरक्षित रूप इनके प्रति 
यात्रियों की विशेष श्रद्धा उत्पन्न करते हं । इन्हीं विदोषताओं के कारण 
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इनको गणना यहां की बहुमूल्य निधियो मं हुमा करती हे । उत्तरी भारत के 
एसे मंदिरों में गुजरात, त्रजमंडल, उत्कक तथा कारियावाड कँ कुछ मंदिरों 
का नाम लिया जाता हं जो अपनी-अपनी विशेषताएं रखते हँ, कितु जिनमें 
उक्त दक्षिणी मंदिरों की भांति भाव जागृत करने कौ शक्ति नहीं ह । 
मूतिकला के विचार से भी दक्षिण-मारत की देवमूत्तियां उत्तरी भारत की 
मूतियों से किसी प्रकार घट कर नहीं हं । विष्णु भगवान्‌ एवं श्रीकृष्ण कौ वे 
मूत्तियां जो काले पत्थरों की बनी हं विंशष आकषक उतरी हं । उत्तरी भारत 
के कई स्थानों (जसे गोरखपुर तथा बलिया जिले) में कुछ इस प्रकार की 
मूतियां अभी मिरी हूं जो निस्संदेह अपं हु । चित्रकला के एसे उदाहरणं मे 
राजस्थान शटी के कुछ सू दर चित्र उपरन्ध हु जो राघाङृष्ण की युगल-मूति 
दरति हं । इस कटा कौ अधिकांश वस्तुएं कृष्णावतार से ही संबंध रखती 
ह्‌, जहां मूतिकला के उदाहरण में प्रायः सभी अवतार आ जाते हं । मत्स्य, 
वाराह एवं नृ सिहादि की मूतियो के अवशेष भी गुजरात, काल्यावाड 
एवं दक्षिणम ही अधिक हुं। 
वेष्णवधमं के महत्त्व का मूल्यांकन, इस प्रकार, प्रायः सभौ बातों को 
ध्यान मे रखकर किया जा सकता हं । ददन कं महान्‌ पंडितो ने इसके किए 
भाष्यों की रचना की हं ओर मौलिक ग्रंथ लिखे हं । उनकी सिद्धांत-निरूपण 
रोटी, तकं-पटुता तथा विवेचन कौ पांडित्यपूणं प्रणा उनकी अपूवं योग्यता 
को प्रकट करती हं । करई भाषाओं के कवियों ने इसके काव्य-भांडार को 
अपनी अमूल्य रचनाओं द्वारा भरने कै प्रयत्न किए हं । इनमें संस्कृत के 
व्यास ओर वाल्मीकि से केकर इधर के भवभूति, माघ एवं जयदेव क 
नाम लिए जा सकते हं। प्रांतीय भाषाओं मे भी एसे अनेक अ्रथरत्हे, 
जिनके रचयिता महाकवि की श्रेणी में रक्खे जाने योग्य हं ओर जिनके कारण 
वेष्णवकाव्य उच्चकोटि का माना जाता हे। इसी प्रकार वैष्णवधरमं के 
मंदिर उसकी मूतियां तथा चित्र भी किसी अन्य धमं की एसी कृतियों से 
कम महत्त्व कं नहीं हं ओौर इन सबफं कारण यह धमं बहुत ऊँचा स्थान 
ग्रहण करने योग्य हे । परंतु इन सवसे अधिक उल्लेखनीय बात इसकी उस 
सास्केतिक देन में पाई जाती हौ जो मानव-जीवन के स्तर को सचमुच 
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चा कर सकती ह ओर जिसके आदरं का समुचित पालन इस पृथ्वा पर 
स्वर्ग की स्थापना कर सकता हे । इस धर्मं कौ देन का वास्तविक रूप इसंकं 
अनयायियों की उस. मनोवृत्ति में ठंढी जा सकती हँ जिसके अनुसार किसी 
भी प्राणी कों शारीरिक वा मानसिक हानि का पहुंचाना सवथा त्याज्य ह्‌ । 
सच्चा वैष्णव सदा अहिसक हआ करता हे, जिसका परम कत्तव्य हं कि वह्‌ 
मनसा, वाचा वा कमणा किसी दुसरे का अपकार न कर । इस असिहावृत्ति 
के ही कारण वह्‌ यावत्प्राणियों को अपना आत्मीय समभता हे, उनमें सवत्र 
एकमात्र भगवान्‌ का प्रतिविब देखता हुआ उनके प्रति प्रेमभाव रखता तथा 
उनके लिए अपना सव कुछ अपित कर देने कौ चेष्टा किया करता हं । इसं 
त्यागवत्ति कं कारण उसमें किसी के प्रति द्वेषभाव नहीं आता ओर अपने 
किए कायं तक को भगवदथं मान लेने के कारण उसे किसी प्रकार कौ चिता 
नहीं सताती ओौर वह सदा भगर्वाच्चितन मं ही मग्न रहा करतारहं । इसं 
प्रकार के सच्चे वैष्णवों की संख्या मं वृद्धि होनें पर सारे समाज का 
कल्याण अवद्यंभावी ह्‌। 
दस प्रकार की देन का आदद केवल वेष्णवधमं कौ ही विदोषता नहीं 
ओर उक्त कथन पर आपत्ति भीकी जा सकती हं 1 जंनधर्म, वौद्धधमं एवं 
ईसाईधमं ने भी रकगभग ठीक इसी प्रकार का आदर अपने लिए चुना हं । 
जेनघमं एवं बौद्धघमं श्रमण संस्कृति के प्रचारक हं जिसके अनुसार त्याग, 
तपस्या ओर अहिसा को वड़ा महत्त्व दिया गया ह्‌ । वह्‌ संस्कृति संसार 
को कोई उच्चस्थान प्रदान करती हुई नहीं प्रतीत होती जौर उससे सदा 
छुटकारा पाना चाहती हं । उसकी यही मनोवृत्ति उक्त धर्मो के अनुयायिवीं 
मे दया ओर कारूण्य के भाव जागृत करती हं ओर प्राणियों का उनकी 
दयनीय दशा से उद्धार करने के किए उन्हं कटिवद्ध होने का उपदेश देती 
रहती ह 1 जैन तीर्थकर ओर बौद्ध बोधिसत्त्व उन्हुं उनकी दशा से परिचित 
कराते हैँ ओर उन्हुं उसे सुधारने कं लिए सचेत भी करते हें । परंतु वैष्णव- 
धम्मं वैदिक संस्कृति का समथंक ह ओर वह अपने अहिसाभाव का प्रयोग 
करने के लिए इस संसार को अत्यंत आवर्यक क्षेत्र मानता हे । उसका 
अनुयायी प्राणिवगं को केवल दया एवं करुणा का ही पात्र नहीं समती, 
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अपितु उसे अपने प्रेम का भी आधार स्वीकार करताह आ जान पड़ता हे गौर 
उसे परामथं देता हं कि तुम शार्वत आनंद प्राप्तं करने के लिए भगवान्‌ 
कौ शरण मे चलो । वेष्णवधममनुयायी को इसमे पणं विवास है कि विना 
भगवत्करृपा कं किसी का उद्धारकायं पूणं नहीं हो सकता। इन तीनों धमां 
ने वेदों के प्रचलित क्मंकांड का विरोध किया था ओर इन तीनोने ही 
अहिसा कौ मनोवृत्ति को महत्त्व दिया था, कितु ईङवरवादी एवं प्रवृत्तिमार्गी 
वेष्णवधमं ने जहां केवल सुधार करना चाहा वहां निरीइवरवादी ओर 
निवृत्तिमार्गी अन्य दौ धर्मो ने उसमें आमूल परिवत्तंन लाने का आंदोलन 
खड़ा कर दिया । वास्तव मं ये तीनों धमं परस्पर प्रभावित हं ।' ईसाईधमं 
वेष्णवधमं कौ ही भांति ईदवरवादी था ओौर वह प्रेमभाव एवं भ्रातुभावको 
भौ उसी भाति महत्त्व देता था । कितु भगवान्‌ को कदाचित्‌ कहीं दूर 
समभ्रकर उसने उसके स्थानापन्न को ही अपना उद्धारक माना। जिस 
कारण एक माध्यम को भी सृष्टि हो गई । बौद्धघमं कं महायान संप्रदाय तथा 
ईसाईघमं के रोमन कंथालिक चचं ने वेष्णवधमं के भक्तिभाव को अपनाते 
समय अपने-अपने धमोपिदेदाकों को ईइव रत्व प्रदान कर दिया जिससे उनमें 
अलोकिकता का आरोप हो गया। 

ईसाईधमं चामी सस्कृति के क्षेत्र मे उदय लेकर चतुदिकं फेला था 
ओर उसको विदोषताओं से भी प्रभावित रहा। उस संस्कृति के रग मे उससे 
भौ अधिक रगा हृअ। इस्लामधमं था जो उसके कुछ काल अनंतर प्रचलित 
हंजा था । इस्कामधमं ने ईदवर का अस्तित्व स्पष्ट शब्दों में स्वीकार किया 
ओर शुद्ध धामिक से अधिक सामाजिक पक्ष पर ध्यानं दिया। इस कारण 
भक्तिभाव तथा अहिसा के उस रूप का वहां प्रायः अभाव-सा दीख पड़ा जो 
वेष्णवधमं का वास्तविक परिचायक था। इस कमी को दूर करने का प्रयत्न 
पछ उसकं एक संप्रदाय ने किया जो सूफो संप्रदाय के नाम से प्रसिद्ध हे। 
इसन भौ भगवान्‌ को रगभग वंसा ही आत्मीय माना जंसा वेष्णवधमं नें 
इसकं बहुत पहर स्वीकार कर लिया था ओर उस उपास्य के प्रति इसने 
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अपने प्रेमभाव का प्रदान भी उससे कम नहीं किया । फिर भी द्सके प्रेमभाव 
म हमें वैष्णवभक्ति की वह विविवता नहीं लक्षित दहीती जो करमशः 
दांत, दास्य, सख्य, वात्सल्य एवं माधुयं रसो कं रूप मं वहां पर पृथक्‌-पृथक्‌ 
वतमान ह । सूफियों ने खदा कं प्रति इद्कर का भाव दशति समय उसे मानो 
एक ही रूप में देखना चाहा जो दांपत्यभाव के आधार पर निमितं किया 
गया था ओर यहां पर भी उसने वैष्णवधमं का अनुसरण ठीक उसी प्रकार 
से नहीं किया । वं ष्मवधर्म ने उपास्यदेव को जहां, इस संवघ मे, पति के 
रूप सें, उसकी पत्नी बनकर स्वीकार किया वहां सूफ़ी संप्रदाय ने उसे 
अपनी प्रियतमा अथवा अधिक से अधिक उस सौंदयपूणं युवक के 
रूप मेँ अपनाया जो किसी को स्वभावतः आकृष्ट कर सकता ह्‌ । 
भव्ति के विचार से वेष्णवधमं दोवघमं कं भी समान कहा जा सकता 
हं जो संभवतः इससे प्राचीनतर है कितु जिसमे इस भाव का समावेश उसके 
उदय के कदाचित्‌ कुछ पीछे ही हुञा होगा । शेवधमं कौ भक्ति की विरोषता 
उसके ध्यानपरक होने में ही जान पड़ती हं ओर इसी कारण उसमे योग की 
ओर अधिक अक्रष्ट होने के उदाहरण पाए जाते हें । यह्‌ प्रवृत्ति उसकं 
आदिकाल से ही आती हुई दीख पड़ती हं ओर प्रेमलक्षणा भक्ति का उसमें 
श्रायः अभाव-सा है । इसका एक प्रान कारण यह हो सकत ह कि देवों ने भी 
अपने उपास्य को कमी भिच्न-भिन्र रूपों में अपनाना नहीं चाहा । शिव उन्हं 
अपने उस सर्वशक्तिमान्‌ स्वामी के रूप में दिखाई देते हँ जिसके हाथ मे 
वे सर्वथा आधीन हैं । अतएव, उनकं यहां केवल शांत एवं दास्य भावों का 
ही समावेश संभव है । सख्य, वात्सल्य एवं माधुयं भावों के लिए उपयुक्त 
स्थान नहीं ह । वैष्णवघमं ने शैवधमं की योगसाधना को अपने यहां स्थान 
दिया है, करतु केवर गौण-ल्पसे ही एेसा किया हं । 
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वेष्णवधमं कं तांत्रिक साहित्य का विषय स्थूरतःदो भागो में विभाजित 
किया जा सकता हं जिनमे से एक का संबंध उसके सृष्टि-विषयक सिद्धातो से 
ओर दुसरे का उसके साधन-मागं से हं । नारदपांचरात्र'' के अनुसार 
रात्र शब्द्‌ से अभिप्राय ज्ञान-वचन' से हं जिसके अंतगंत परमतत्त्व, मक्त 
भुक्ति, यौग तथा विषय अर्थात्‌ संसार नामक विषयो का निरूपण माना 
जाता ह्‌ जर लगभग इसी मत को अहिर्बृध्न्यसंहिता' मे भी स्वीकार किया 
गया हं ° वेष्णवतंत्र के तत्त्वज्ञान में ब्रह्म, जीव एवं जगत्‌ तत्त्व के रहस्यों 
का उद्घाटन उतना प्रमुखं स्थान नहीं पाता जितने की अव्यकता इसमें 
सुष्टितत्त्व कं निरूपण कं लिए पडती हँ । इसी प्रकार इसके साधनमार्ग मे 
भी योग से कहीं अधिक प्रधानता क्रिया" तथा चर्या को दी जाती ह। 
क्रियाः से यहां तात्पयं देवाल्यों के निर्माण, मूतियों की स्थापना तथा उनके 
आकारःप्रकारादि कं विस्तृत वर्णन से लिया जाता हे ओर "चर्या" का अथं 
विविध आद्भिक क्रियाओं, प्रतिमा-पूजनों एवं यंत्र-मंत्रो के विधान तथा 
वर्णाश्रम धमं के परिपालन ओर विरोष पर्व, उत्सवो आदि के अवसरों के 
लिए निर्चित पूजन-पद्धति का लगाया जाता हे । वास्तव में वेष्णवतंत्र का 
अधिकांश इस "चर्या! के ही विवरणों से भरपुर मिलता ह ओर उसके अनंतर 
क्रमशः क्रिया, ज्ञान' एवं योग" की चर्चा रहती हे । वेष्णवधमं के वेखानसं 





“राच्रंच ज्ञानवचनं ज्ञानं पंचविधं स्मृतम्‌ । नारदपांचरात्र, १।४४।५ 
'अहिर्बुध्न्यसंहिता, ११।६४. 
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आगमः संबंधी साहित्य मेँ तो उक्त क्रिया एवं चर्यां के सामने तत्त्व- 
ज्ञान को प्रायः कुछ भी महत्त्व नहीं मिका ह्‌ । 
वेष्णवतत्र के व्यापक सिद्धांतों का सारा इस प्रकार दिया जा सकता 
हंः-परत्रह्य वा पुरुष अनादि, अनत, अद्वितीय, दुःख-रहित ओर सुखा- 
नभवरूप हं ओर सर्वत्र निवास करता हआ भी नित्य, निरवद्य तथा निविकार 
हं । वह्‌ उस महासागर के समान ह जो निस्तरंग ओर प्रगांत रहा करताहं 
तथा वहं देश, काल एवं आकारादि से अनवच्छिन्न हे। उस तत्त्व को ही 
षाड्गृण्योपेत होने के कारण, "भगवान्‌", अष भूतवासी होने से "वासुदेवः 
तथा सभी आत्माओं में श्रेष्ठ होने से परमात्मा" की संज्ञा दी जाती ह्‌ । वह्‌ 
निर्गुण ओौर सगुण दोनो ही कहा जा सकता हं । निर्गण' उसे इसलिए कहते 
ह कि उसमे अप्राकृत गुणों का सवंथा अभाव हं ओर वह सगुण" इसक्िए 
कहा जा सकता हं कि वह्‌ उन छः गुणों से युक्त हं जिन्हुं कमः ज्ञान, एर्व, 
राक्ति, वल, वीयं एवं तेज कहा जाता हं । ज्ञान का गुण उसे नित्य, स्वप्रकारा 
ओर सवंज्ञ सिद्ध करता ह, एेर्वयं के कारण उसमें अव्यवहित कत्त॑ः्व है, 
शक्ति से वह्‌ अघटित घटना का विधायक हं । वल के द्वारा उसमें श्रमाभाव 
तथा धारणा सामथ्यं ह, वीर्यं के कारण वह निविकार हं ओर तेज का गुण 
उसमे किसी अन्य की सहकारिता कौ अनपेक्षाकाभाव ला देताहं। यें 
छहो गुण वस्तुतः कल्पना-प्रसूत हं जौर इनकं अस्तित्व की धारणा जगत्‌ कं 
व्यापारो के आधार पर की जाती ह्‌। 
उस अद्वितीय पुरुष वा विष्णु मे, इसी प्रकार, एक एसे तत्त्व का अंत- 
निहित रहना भी समभा जाता हं जिसे लक्ष्मी कहते हे, जिसका संवंघ उसकं 
साथ धर्म ओर धर्मी अथवा चांदनी ओौर चांद की भांति हे ओर जिसकी 
दो शक्तियों के नाम फक्रियाराक्ति' ओर “भूतिशक्ति' हं । वह॒ भगवान्‌ 
की इच्छाशक्ति स्वरूपिणी हं जिसका आविर्भाव होते ही उपर्युक्त छः 
गृणों का उन्मेष हो आता हं ओर उस तरंगहीन प्रशांत महासागर में प्रथम 
बद्वुदों की भाति उदय लेकर वे शुद्धसुष्टि' का कारण बन जाते हं । 
उनका उस समय दो-दो कौ जोडियो मं "व्यूहन' अथवा पृथक्करण हो जाता 
हे ओर कमः ज्ञान एवं बल से संकषण, एेरवयं एवं वीयं से प्रद्युम्न तथा शक्ति 
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एवं तेज से अनिरुढध नामक तीन व्यूहो की रचना हो जाती हं जो अपने सजना- 
त्मक ओर रिक्षणात्मकं कार्यो मे प्रवृत्त हो जाते हं ।* संकषण मे ही, सवे- 
प्रथम शुद्धेतर सृष्टि का भी आभास बीजरूप मे मिरु जाता हे, प्रद्युम्न तक 
प्रकृति एवं पुरुष की देतता लक्षित होने लगती ह ओर अनिरुद्ध तक आते- 
आते शरीर एवं आत्मा की अभिव्यक्ति स्पष्ट रूप ग्रहण कर ठेती ह्‌ । इन 
छः गुणों के एकत्र सामान्य रूप काव्यूहं वासुदेव के नाम से अभिहित किया 
जाता है जौर ये चारो चतुर्व्यूहं भी कहलाते हं । शंकराचायं ने अपने भाष्य 
सें बतलाया ह कि पांच रात्रो के अन्‌ सार वासुदेव से संकषण (जीव), उससे 
परद्युम्न (मन) तथा उससे अनिरुद्ध (अहंकार) की उत्पत्ति होती हं, कितु 
इस रूप मे चतुव्यूहं का मत सभी पांचरात्र प्रथो मे दिखलाई नहीं पडता, 
कहीं-कहीं मिलता हे । 

इन चारों व्यूहो से ही शुद्धसृष्टि के अंतर्गत व्यूहांतर; विभव, अर्चावतार 
एवं अंतर्यामी अवतारो का भी आविभाव होता हं । ये सभी परम व्योम 
अथवा वेकरंठ में निवास करते हं जो भौतिक आकार से नितांत भिन्न ह्‌) 
वहां कं भौतिक तत्त्वों तथा आत्माओं में शुद्धेतर सृष्टि कं समान अधिक 
अंतर नही, फिर भौ उसकं सभी पदार्थो को भगवान्‌ महाप्रलय के समय 
समेट-सा ठेते ह्‌ । 

रुद्धेत र-सृष्टि शुद्धसुष्टि क ही आधार पर आश्रित हं क्योकि इसके 
कूटस्थ पुरुष ओर्‌ मायादाक्ति कौ उत्पत्ति उसी के प्रद्युम्न से होती हं । कूटस्थ 
पुरुष आठ मन्‌ओं अथवा चार मनुदपतियों का समाहार हं ओर मायाशक्ति 
के साथ क्रमशः-नियति' ओर काल" का संबंध रगा हुआ हे । ये तीनों वे 
संकोचः वा संकोचन-शक्तियां' हं जो दोव-संप्रदाय के छः कचुकों (माया, 
कला, विद्या, राग, नियति ओर काठ) की भांति व्यवधान का काम किया 
करती हं ओर जिनके रहस्य का समभ लेना भक्तों के किए नितांत आवश्यक हे । 
मनृओं का अवतार हौ जाने कं अनंतर काल' के पञ्चात्‌ सतोगुण, रजोगुण 





'अहिबुध्न्यसंहिता, ५।१७।६० शांकर भाष्य, २।२।४२-४८्‌ 
"महाभारत, जाति पवं, ३३९।४०-४२। 
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एवं तमोगुण भी आ जातें हं । इं प्रकार इन तीनों क संयोग से ममूलप्रकृति' 
का प्रादुर्भाव हौ जाता हं, जिसे सांख्य के अनुसार "महत्‌" कहते हं कितु जो 
वास्तव सें, ्राण'-स्वर्प हे ।' इस महत्‌ से "अहंकार' का तत्त्व आता है, 
फिर दसों इद्रियां उत्पन्न होती हं ओौर मन्‌ओं को पंचभूत (आकार, वायु, 
अग्नि, जल ओर पृथ्वी) की भी उपलव्वि हो जाती हं । पांचरात्रों के इस 
विकास-क्रम में पुरूष एवं प्रकृति के अतिरिक्त काठ' का भी हाथ रहता ह्‌ । 
पचतो कं आविभृत होने तक भी शृद्धेतरसष्टि का स्वरूप स्थूक नहीं 
होता । महापुरुष का अंत हो जाने पर जव नए दिन का आरंभ होने लगता 
ह तो महत्‌ से केकर पंचभूतों तक के सभी तत्त्व पुरुष के प्रभाव से एकत्र 
होकर ब्रह्मांड के रूप में, भगवान्‌ (पञ्मनाभविभव) की नाभि से निकले 
हुए कमलनाल कं ऊपर निर्मित हौ जाते हं । वही सृष्टिकर्ता ब्रह्मा हे । 
उसकी स्थूल सृष्टि में जीव भगवान्‌ की तिरोधान शवित द्वारा अपनी 
स्वाभाविक शक्तियों से रहित बनकर अवतीणं होता ह, जिस कारण उसे 
निरंतर भवचक्र मे भ्रमण करना पड़ता हं ओर उसीसे छुटकारा पाने के लिए 
उसे साघन-मागं कौ आवदयकता ह्‌ । 
वेष्णवतत्रानुमोदित साघन-मार्गो मे प्रधानता वहुधा क्रिया", चर्या 
ओौर कभी-कभी योग' की भी दी जाती ह । परंतु वेष्णव साधको कं अनुसार 
इन तीनों के मूक में भक्ति का भाव काम करता हं । विना भक्ति के वे तीनों 


ही निरथंक हं । सात््वततंत्र' कं अनुसार यह भक्ति एक होने पर भी, ज्ञान, `. 


क्रिया एवं लीला के भेदानुसार, तीन प्रकार की होती हे ओर करमशः निर्गुण 
भक्ति, कमजा भक्ति तथा प्रेममयी भव्ति कह्काती ह ।° परंतु अहिर्बुध्य- 
संहिता' के अनुसार भक्ति के वास्तविक रूप का नाम न्यास" है जिसे दूसरे 
शब्दों मे शरणागति भी कहा जाता ह । इसके छः प्रकार होते है- 
(१) अनुकूल्यस्य संकल्पः (इस वात का संकल्प ॒कि मे सदा भगवान्‌ कं 
अनुकूल आचरण कल्गा), (२) प्रातिकूल्यस्य वर्जनम्‌ (उनके प्रतिकूल 
श्रेडर : इटोडक्डान टु दि पांचरात्र, प० ७२ सारवततंत्र, ४।१२।१६ 
अहिक्ध्न्यसंहिता, ३७।२८; ५२।१५-२५ १ 
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त 





आचरण का परित्याग), (३) रक्षिष्यतीति विदवासः (इस बात मे पृण 
विशवास कि वे मेरी रक्षा सदेव किया करेगे ), (४) गोप्तृत्ववरणम्‌ (उन्हं 
अपने रक्षक के रूपमे स्वीकार भी कर ठेना), (५) आत्मनिकेपः 
(आत्मसमपेण) ओर (६) कापंण्य (देन्यभाव) । इस प्रकार की मनोवृत्ति 
वन जाने पर ही उपर्युक्त साघन-मार्गो मे सफलता मिल सकती हं ओर 
आवागमन से मुक्ति संभव ह । उस समय साधक भगवान्‌ के साथ उसौ 
प्रकार तद्रूप हो जाता हं जैसे नदियां समुद्र मे जाकर उससे हिरमिर 
जाती हेः ओर जिस प्रकार अग्िमें डरे गए काठकं ट्कड़ दग्ध होकर 
पृथक्‌-पृथक्‌ दीख नहीं पडते । वेष्णवतंत्र के इस मोक्ष का रूप उद्रैत- 
सिद्धांत के समान जान पडता हं । कितु इसके मूल मं उस मायावाद 
का अभाव हं जो शांकराद्रेतवाद कौ विरोषता हे। 
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सादित्य-निर्देश 


। सहायक-साहित्य का निर्देश विस्तार से पाद-टिप्पणियों में हआ हे । 
य॒हां केवल कृ प्रमुख आधुनिक प्रथो कं नाम दिए गए हं। नामो के अंत 
मं, कोष्टकों मे, संकताक्षर दिए गए हं, जो पुस्तक मं प्रयुक्त हुए हं । | 


~~ गोस्वामी (बो० के०) : "दि भदित कल्ट इन देश्ेट इंडिया" (कलकत्ता, 
१९२२) [भ० क०| / 

गौड़ (रामदास) : हिदुत्व' (काजी, सं० १९९५) 
~“ फङ्कंह॒र (जे° एन्‌०) : एन आउटलाइन अव्‌ दि रेलिजस लिटरेचर 
अत्‌ इंडिया ॥ 

वृल्के (फादर कामिल) : ^रामकथा' (इलाहाबाद, १९५०) 
ˆ“ भांडारकर (आर० जी०) : वष्णविच्म्‌, शेविर्स एंड भाडइनर 
रेलिजस सिस्टम्स' (पुना, १९२८) [वै ० ०] 

मित्र (क्षिशिर कुमार) : “दि विजन अव्‌ दंडिथा' (कलकत्ता, १९४९) 
वि० ई०] . 
भिश्च (क्शिवयंकर) : (भारत का घार्मिक इतिहास' (कलकत्ता, 
सं° १९८०) [भा० धा० इ०| 

मुखर्जी (प्रभात) : “मिडीवल वेष्णवि्म इन ओडीसा' (कलकत्ता, 
१९४०) [मि वं ओ०| 

राजगोपालाचारियर (टी) : बिष्णवाइट रिफ़ा्मसं अवे इंडिया" 
[बि° रि०| 
«~ रायचोौधुरी (एच्‌० सी०) : अलो हिस्टरी अव्‌ दि वेष्णव सेक्ट' 
(कलकत्ता, १९२०) [अ० हि० वं०| 

शास्त्री (दु्गशंकर केवरराम) : 'वंष्णवधर्मनो संक्षिप्त इतिहास 
(वबंबई, १९३९) [वै० सं० इ०| 
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